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प्रकाशकीय 


(पचमावृत्ति 

श्री सन्‍मति महिला स्वाध्याय मइल, नागपुर की ओर से 
श्रीसद्‌ राजचन्द्र द्वारा प्रणीत्त अपूर्व अवसर नामक काव्य पर पृज्य 
गुरुदेव श्री कानजो स्वासी द्वारा किये गये सरस प्रवचनों का सकलन 
अवूर्व अवसर प्रवचन' के नाम से प्रकाशित करते हुए हम गौरव का 
अनु मव कर रहे हूँ । यद्यपि इन प्रवचनों का प्रकाशन करीब २५ वर्षे 
पूर्व मे गुजराती तथा हिन्दी भाषा में श्री दि जैन स्वाध्याय मदिर टस्ट, 
सोनगढ एवं श्री सेठी दिगम्बर जैन ग्रन्थमाला, जयपुर से किया जा 
रहा हूँ, तथापि स्वाध्याय प्रेमी आध्यात्मिक वेराग्य रसिक मुमुक्षु 
समाज में इन प्रवचनों की माँग अभी भी बनी हुई है । इसी भावना 
को ध्यान रखते हुए इसका पुन प्रकाशन किया जा रहा है । 

' श्री सन्‍्मति महिला स्वाध्याय मंडल ” - स्वाध्यायप्रेमी मुमुक्षु 
महिलाओ का ही एक सगठन है, जो नागपुर के पद्िचम सभाग में विगत 
५ वर्षों से कार्य कर रहा है। हमारी एक मात्र स्वाध्याय करने की 
गतिविधि भी वरावर अनवरतरूप से गतिशील है। यद्यपि यह 
महिलाओ द्वारा गठित सस्था है, तथापि स्वाध्यायप्रेमी पुरुष भी इसमें 
सक्रिय रूप से कार्य करते है । 

विगत ८ माह पूर्व श्री टोडरमल दि ज॑न सिद्धान्त महाविद्यालय, 
जयपुर के स्तातक विद्वान पण्डित श्री राकेशकुमारजी शास्त्री, जैन- 
दर्शनाचार्य अपना ७ वर्षीय अध्ययन करने के उपरान्त पुन अपने 
निवास स्थान नागपुर में जब आये, तब हमारे निवेदन को स्वीकार 
करते हुए उन्होने प्रति बुधवार यहाँ लक्ष्मीनगर में प्रवचन हेतु 
पधारने की स्वीकृति दी । उनका वह क्रम आज भी अनवरत रूप से 
चल रहा है। चूंकि उन्होने यहाँ नागपुर आकर अपना निजी प्िन्टिंग प्रेस 
खोला है तथा जयपुर मे भी श्री कुन्दकुन्द कहान दि जैन तीर्थंसुरक्षा 
ट्रस्ट की ओर से सचालित साहित्य प्रकाशन एवं प्रचार विभाग' में 
आध्यात्मिक ग्रथों के प्रकाशन का कार्य सभालते थे, अत उनकी 
सत्माहित्य के प्रकाशन की रुचि देखते हुए हमे भी यह भाव आया 


कं अपूर्वे अवसर प्रवचन 


कि क्यो न हम उनकी प्रतिभा का लाभ उठाते हुए उनकी देखरेख में 
ही अपनी सस्था से भी सत्साहित्य प्रकाशन! का काये प्रारभ करे । 

जब हमने अपनी सस्था के सभी सदस्यों से इसकी बातचीत 
की तो सभी ने सह्॒ष स्वीकृति दी, तब हम सबने मिलकर श्री 
राकेशजी शास्त्री से निवेदन किया तो उन्होने भी जिनवाणी के इस 
प्रचार-प्रसार के कार्य मे अपना पूर्ण सहयोग देने का आइवासन 
दिया । अब क्या था - हमने अपने मडल से ही 'सत्साहित्य प्रकाशन' 
करने का निर्णय ले लिया । 

पूज्य स्वामीजी के अपूर्व अवसर पर हुए प्रवचन बहुत ही सरस 
और वेराग्योत्पादक हैँ, वे बहुत समय से अनुपलब्ध थे, अत* यह 
सोचा कि यदि उनका ही प्रकाशन किया जाये तो एक बहुत बडी 
कमी की पूर्ति होगी । 

अब उसके प्रकाशन हेतु हमे एक प्रति की आवश्यकता थी, हम 
सब उसकी खोज कर ही रहे थे कि हमारे सपादक महोदय को 
नागपुर के ही मुमुक्षुभाई श्री सुदरलालजी जैन के यहाँ इसकी एक 
नही, विभिन्न सस्करणों की दो प्रतियाँ प्राप्त हो गईं । 

हमारे सपादक महोदय ने जव इसे प्रकाशन की दृष्टि से पढना 
प्रारभ किया तो उन्हे इस प्रकाशन को अधिक से अधिक जनोपयोगी 
बनाने की दृष्टि से कुछ सुधार करना आवश्यक प्रतीत हुआ - इसकी 
चर्चा उन्होने हम लोगो से भी की, हमे भी उनकी वात उचित लगी । 

पहले इस पुस्तक का क्राउन साइज २०%३० [१६ का था, 
जबकि यह सस्करण १८१२३ ८ के डेमी साईज में है ।॥ पहले २१ 
छन्दो के प्रवचनों को धाराप्रवाह रूप से प्रकाशित किया गया था, _ 
जबकि इस ससस्‍्करण मे प्रत्यक छन्द का प्रवचन नये पृष्ठ से प्रारभ 
किया गया है। तथा प्रवचन के बाद जगह शेप रहने पर श्रीमद्‌ 
राजचन्द्रजी के ही उद्धरणो को कोटेशन के रूप में दिया गया है । 

अपूर्त अवसर के मूल छन्‍्द गुजराती भाषा में होने के कारण 
हिन्दी भाषपी पाठक गण उनका भाव पूरी तरह समझ नहीं पाते हैं, 
अत: श्रीमान राजमलजी पवेया, भोपालवालो के द्वारा बनाया हुआ 


प्रकाशकीय ७ 


हिन्दी पद्यानुवाद भी प्रत्येक छन्‍्द के साथ प्रकाशित किया गया है। 


इसीप्रकार पुस्तक का गौरव बढाने हेतु तथा साहित्यिक दृष्टि- 
कोण को ध्यान रखते हुए कही-कही भाषा का परिमाजेन भी किया 
गया है। लम्बे-लम्बे पेराग्राफ छोटे किये गये है । हिन्दी भाषा की 
वियोगी प्रकृति होने से शब्दों के साथ जुडी हुई मात्राओ को अलग- 
अलग जिया गया है, कतिपय स्थानों पर वाक्य-विन्यास में भी सुधार 
किया गया है | ध्योन रहे यह जो कुछ भी परिमार्जंन किया गया है 
उसमें पूज्य स्वामीजी के भावो को अक्षण्ण रखा है । तथा पूर्व प्रकाशित 
प्रवचनों में से एक भी वाक्य घटाया अथवा बढाया नही है। 


श्रीमद राजचन्द्र ने ऐसी भावभीनी रचना की है कि कोई नवीत 
पाठक पहली वार भी इसे सुनता या पढता है तो उसका मनमयूय 
नाच उठता है। पूज्य श्री क/नजी स्वामी भी इस पद्च-रचना से बहुत 
प्रभावित हुए, उन्होने तो इन पद्यो पर वि स १९९५ में प्रवचन भी 
किय । इन पद्यों में श्रीमद्‌ द्वारा भायी गई भावना को पढ़कर उन्हे तो 
ऐसा प्रतीत होता था कि मानों श्रीमद्‌ राजचन्द्र अगले भव में ही 
पुर्णं निस्सग अवस्था का धारण करके परिपूर्ण मोक्ष-अवस्था को 
प्राप्त करेगे । ऐसी भावना उन्होने इस प्रवचन श्वृथ्वला में अनेको 
बार अभिव्यकत भी की है । 

पूज्य स्वामीजी स्वयं अनेक स्थलो पर अत्यन्त भाव-विभोर हो 
गये हैं। छन्‍्द १६ पर प्रवचन करते हुए पृष्ठ १११ पर बे कहते है :- 

“ऐसी रुचिवाला रात-दिन आत्मा को ही देखता है जानता है 
और विचार करता है कि में अशरीरो हो जाऊँ । में मानो महान 
सन्त मुनिवरो के सत्सग में बंठा हूँ, में मुनि हो गया हूँ, मुमुक्षुओ का 
समृदाय एकत्रित है, नग्न निग्नेग्ध मुनियो के सघ मुझे दिखाई पडते 
है, में मानो मुनि होकर मोक्षदशा में पहुँच गया हूँ, आदि प्रकार के 
स्वप्त ज्ञानी देखा करता है ।” 


पूज्य श्रीमद्‌ एवं पूज्य स्वामीजी दोनो की भावनाओं को 
आधार बनाकर ही इस पुस्तक के कवर पृष्ठ पर भी इसी भावना का 
द्योतक्क चित्र दिया गया है। मानों महामुनत्ति जगल में ध्यानस्थ 


दर अपूर्त अवसर प्रवचन 


विराजमान हैँ और उवत दोनो महापुरुष उन्ही के समान स्वय होने की 
भावना करते हुए कहते है - अपूर्व भावना करते हुए कहते है - अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आयेगा। 

सर्वेप्रभ हम श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी के अत्यन्त आभारी हूँ , 
जिन्होने ऐसी छल्दोबद्ध रचना बनायी, जिससे वैराग्य रसिक मुमृक्षु 
समाज अत्यन्त आह्वादित हुआ । तत्पश्चात्‌ पूज्य स्वामीजी के हम 
अत्यन्त आभारी हैँ, जिन्‍्होने 'अपूर्व अवसर' के गृढ भावों को रहस्यो- 
द्धाटित किया । ब्र० गुलाबचदजी जैन एवं श्री बशीधरजी शास्त्री, 
के भी आभारी है, जिन्होने इसके पूर्व-प्रकाशन में सहयोग दिया । 

पण्डित राकेशकुमारजी शास्त्री, जैनदर्शनाचायं ने भी यथायोग्य 
परिश्रम करके इस सस्करण का योग्य सपादन कार्य किया है, जिससे 
पाठको को भाव हृदयगम करने में विशेष सुविधा होगी । अत हम 
उनके भी आभारी हैं । 

श्रीमान प. राजमलजी पवेया, भोपाल के भी आभारी हे, जिनके 
पद्मानुवाद से हिन्दी भाषी पाठकों को मूल “अपूर्वे अवसर' काव्य 
समझने में सहायता मिली है । इनके अलावा हम उन सभी महानुभावों 
का भी हृदय से आभार मानते है, जिनके आथिक सहयोग से हमारी 
सस्था प्रकाशन के इस महत्कायें को मूत्तरूप दे सकी हैँ । इससे भविष्य 
में भी हम आध्यात्मिक ग्रथो के प्रकाशन का कार्य कर सकेगे । 

प्रस्तुत प्रकाशन को लागत से भी कम मूल्य में बिक्री करने हेतु 
जिन महानुभावों का सहयोग मिला है, उनके भी हम आभारी है । 

उकछ दीनो प्रकार के दातारो के नाम क्रमश पृष्ठ १० एवं ११ 
पर प्रकाशित किये गये हूँ । 

यदि भूलचूक में कतिपय उन महानुभावों का उल्लेख न कर 
पाये हो, जिनका हमें किचित्‌ भी सहयोग प्राप्त हुआ है, उसके लिए 
हम हृदय से क्षमाप्रार्थी हे । 

अन्त में यही भावना है कि सभी पाठकंगण अपूर्व अवसर 
प्रवचन इस पुस्तक से लाभान्वित होकर अपना मनृष्यजन्म सार्थक करे । 
दिनाक ६ “ वसनन्‍्तराव सावरकर, व्यवस्थापक 
२७-९-१९८५ सत्साहित्य प्रकाशन विभाग, श्री सन्‍्मति महिला स्वाध्याय मडल 


प्रस्तावता 


सप्रसिद्ध जैन-तत्त्ववेत्ता परमपूज्य समयज्ञ श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने 
सवत १९५२ के मगसिर माह मे अपनी जन्मभूमि ववाणिया में 
अपूर्व अवसर' नामक काव्य की रचना की थी । वे वीतराग के महान 
उपासक और आत्मज्ञानी थे । उनको वाल्यावस्था म॑ ही जातिस्मरण 
ज्ञान हुआ था । उनकी निवृत्ति की अभिलापा थी, नचिवृत्ति की भावना 
इस काव्य में बहुत सुन्दर और प्रभावक रीति से व्यवत्त की गई हैं । 


यह काव्य जैन समाज व अन्य धर्मानुयायियों में भी बहुत 
प्रसिद्ध है, प्रिय है और अनेक स्थानों पर आर्थनारूप में पढा जाता है । 


श्रीमद्‌ ने यह भावना अपने निश्चयसम्यग्दर्शन प्रगट होने के 
वाद भायी थी, इससे ऐसा समझना चाहिये कि धर्म का प्रारम्भ 
निशचयसम्यग्दशंन होने पर ही होता है । निश्चयत्रम्यग्दश नपूर्वक ही 
सच्चा चारित्र हो सकता है - यह सिद्धात इस काव्य मे स्पष्ट रूप में 
प्रतिपादित किया गया है। 


श्रीमद्‌ ने सर्वेज्ञ-वीतराग कथित द्रव्य और भाव साधकत्व प्रगट 


किम्पािशााए- जबुउकका थक कतउप मक्का था पाथ- दबाए या: जाए सलाम मा्मााभातकपाा्य लक मा काट 


काव्य से ज्ञात होता है। इस काव्य की नवमी गाथा में द्रव्यालिगी 
और भावलिगी साधु के स्वरूप का वर्णन सुन्दर रीति से किया गया 
है तथा उपसर्ग के आने पर ज्ञानी की कंसी दशा होती है - यह भी 
इसमें बताया गया है। 


इस काव्य में गम्भीर तत्त्व का रहस्य सन्नचिहित किया गया है। 
वि स १९९५ में राजकोट मे श्री कानजी स्वामी ने भी महान उपकार 
किया कि उन्होने इस काव्य पर सरस प्रवचन किये । उन प्रवचनों में 
इस काव्य का गृढ़ रहस्य भति सरल, सुन्दर और स्पष्ट भाषा में प्रगट 
किया है | इससे मुमृक्षुओ को बहुत लाभ हुआ । न्न गुलाबचदजी ने 


हु अपूर्व अवसर प्रवचन 


७ मूनि की साधक-दशा में २८ मूलगृण अवश्यमेव निमित्त 
होते हैँ । 

८ मुनि को छट्ठे गुणस्थान में आहार लेने का विकल्प होता 
है, वहाँ आहार लेने की वृत्ति है, किन्तु मूर्च्छा या लोलुपता नही है । 

९. गृहस्थावास गृहस्थावास में कषाय का सर्वथा त्याग नहीं हो सकता, 


इसलिए सच्चा मुनित्व होना चाहिए और वह नग्न वस्त्र-रहित के है और वह नग्न वस्त्न-रहित के ही 
होता है । हि 
१०. वह अपूर्व अवसर धन्य है, जब देह मात्र सयम के लिए 
ही हो, नग्न रहे, किन्तु वस्त्र नही हो, द्रव्य और भाव दोनो से 
नग्न-निम्नेन्थ हो । 
(१ जनश्नर्मानुसार तीनो काल में नग्न दिगम्बर नि्नन्यदशायुक्त 
,साधक-अवस्थारूप मुनिमार्ग ही केवलज्ञान प्रगट करने का प्रयोग है। 
स्वामीजी के समयसारादि आध्यात्मिक ग्रथो के प्रवत्रनो के 
हिन्दी भाषा में अनुवाद प्रकाशित होते रहे है । इससे साधारण 
हिन्दी भाषा-भाषी व्यक्ति यह धारणा कर लेता है कि स्वामीजी केवल 
अध्यात्म की बात ही करते है एवं व्यवहार की उपेक्षा करते है किन्तु 
ऐसा नहीं है, क्योकि उन्होने अनेक भक्तिकाव्य, श्रावकाचार, 
भक्‍तामरादि स्तोत्र पर भी प्रवचन किये हैं । 
में समझता हूँ कि यदि श्री दि जैन स्वाध्याय मदिर ट्रस्ट, 
सोनगढ एवं अन्य मुमुक्षु मडल स्वामीजी के व्यवहारधमें-पोषक 
प्रवचनो को प्रकाश में लाएँ तो अनेक व्यवितयो की अपूर्ण जानकारी 
पर आधारित भ्रात धारणाओ का निरसन हो जावेगा । 
मैने इस प्रवचनों का हिन्दी अनुवाद इसी भावना से किया था 
कि हिन्दी भाषा-भाषियो को स्वामीजी की मुनिधर्म के प्रति श्रद्धा की 


झलक मिले एवं मुनिधर्म का स्वरूप ज्ञात हो, जिसमे शिशिलाचार क मिले एवं मुनिधर्म का स्वरूप ज्ञात हो, जिसमें शिथिलाचार को 


स्थान नही है । 
.. आशा है पाठक-गण श्रीमद्‌ राजचद्रजी एव स्वामीजी की 


भावना का उपयोग अपने कल्याण के लिए करेगे । 
2 एाएणएए7एण टएझ्व.) बशीधर शास्त्री, एम ए , जयपुर 


प्रस्तावना 


सप्रसिद्ध जैन-तत्त्ववेत्ता परमपूज्य समयन्ञ श्लरीमद्‌ राजचन्द्रजी ने 
सवत्‌ १९५२ के मगसिर माह में अपनी जन्मभूमि ववाणिया में 
अपूर्व अवसर' नामक काव्य की रचना की थी | वे वीतराग के महान 
उपासक और आात्ज्ञानी थे । उनको वाल्यावस्था में ही जातिस्मरण 
ज्ञान हुआ था । उनकी निवृत्ति की अभिलापा थी, निवृत्ति की भावना 


इस काव्य में बहुत सुन्दर और प्रभावक रीति से व्यकत की गई है । 


जय” मम 


यह काव्य जैन समाज व अन्य धर्मानुयायियों में भी बहुत 
प्रसिद्ध है, प्रिय है और अनेक स्थानों पर श्रार्थनारूप में पढा जाता है । 


श्रीमद्‌ ने यह भावना अपने निश्चयसम्यग्दर्शन प्रगट होने के 
बाद भायी थी, इससे ऐसा समझना चाहिये क्रि धर्म का प्रारम्भ 
निशचयसम्यग्दर्शन होने पर ही होता है। निश्चयसम्यग्दर्शनपुर्वंक ही 
सच्चा चारित्र हो सकता है - यह सिद्धात इस काव्य में स्पष्ट रूप में 
प्रतिपादित किया गया है। 


श्रीमद्‌ ने सर्वज्ञ-वीतराग कथित द्रव्य और भाव साधकत्व प्रगट 
क्र केवलज्ञान-प्राप्ति के तीत्र पुरुषार्थ की भावना की है और उस 
दशा को शीघ्र प्रगट करने के किये वे अत्यन्त उत्सुक थे, यह इस 
काव्य से ज्ञात होता है। इस काव्य की नवमी गाथा मे द्रव्यलिगी 
और भावलिंगी साधु के स्वरूप का वर्णन सुन्दर रीति से किया गया 
है तथा उपसर्ग के आने पर ज्ञानी की कसी दशा होती है - यह भी 
इसमें बताया गया है। 


इस काव्य में गम्भीर तत्त्व का रहस्य सन्निहित किया गया है। 
वि स १९९५ में राजकोट मे श्री कानजी स्वामी ने भी महान उपकार 
किया कि उन्होने इस काव्य पर सरस प्रवचन किये । उन प्रवचनों मे 
इस काव्य का गूढ रहस्य भति सरल, सुन्दर और स्पष्ट भाषा में प्रगट 
किया है । इससे मुमृक्षुओं को बहुत लाभ हुआ । न्न गुलाबचदजी ने 


१० अपूर्व अवसर प्रवचन 


स्वामीजी के प्रवचनो से यह पुस्तक लिखी थी । बहने, यूवा और वृद्ध 
सव किसी के समझने योग्य इन प्रवचनों से सव कोई लाभ ले - ऐसा 
मेरा अनुरोध है। 


श्री बणीधरजी शास्त्री एम ए, कलकत्तावालो ने इस पुस्तक 
का अनुवाद खास प्रेमपूर्वक भेट दिया है। आपको इस साहित्य का 
इतना प्रेम है कि आपने वीरवाणी में इसके १२ पद्म तक का प्रवचन 
छपवाया है और -पुस्तकरूप में छप जाय, अच्छा प्रचार हो - ऐसी 
प्रेरणा की है । अत* उनका आभार मानता हूँ । 

इस पुस्तक की गुजराती में तीसरी आवृत्ति समाप्त होने पर 
अनेक मुमुक्षुओ की माँग पर यह चौथी आवृत्ति हिन्दी में प्रकाशित की 
गई है । उसमे क्र गुलावचदभाई ने योग्य शुद्धि की है। फिर भी कोई 
भूल हो तो पाठक सुधार ले । अन्त में इस पुस्तक को शान्त चित्त से 
पढने की जिज्ञासुओ से प्रार्थना करते हुए में लेखनी को विराम देता हूँ । 


वीर स॒, २४८७ रामजी मार्णकचन्द दोशी 
विस २०१७ प्रमुख (भूतपुर्व)- भी दि. जैन स्वाध्याय मदिर ट्रस्ट 


दशलक्षणो पर्व सोनगढ (सौराष्ट्र ) 
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प्रस्तुत प्रकाशन का मूल्य कम करनेवाले दातार 
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गुणस्थानक फ्रमारोहूण परमपद प्राप्ति की भावना 
श्रीमदु राजचंद्र प्रणीत 
अपूर्व अवसर 


पर 


श्री कानजी स्वामी के प्रवचन 


इस काव्य में मख्यतया परमवद (मोक्ष) को प्राप्ति की भारउना 
ब्यवत की गई हैं | आत्मा त्रिकाल प्ाताएइप्टास्थस्प अनन्त गणों के 


विण्ट है, उसका अनभेव करने के लिए संबं्त वॉनेराग की आशानिसारे 


ैन्‍ न्‍«०+ कण चर अत 


तन्वार्था की निध्चयश्रद्धा होती है, तत्पइचाते आामानन्द स्वभाव की 


बस कक 333. >4+++- 


तरफ प्रवृत्त होने का पुरुषार्थ बढ़ने से क्रमण- शुद्धता की वृद्धि होती है । 
इस अपेक्षा से जीव की अवस्था में १४ गृणस्थाने होते हैं । उनमें से 
चौथे गृणस्थान से विकास की श्रेणी प्रारम्भ होती हैं । 

श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने अपनी जन्मभूमि, बचाणिया (सौराप्ट) मे 
प्रात काल अपनी मातुश्नी की शब्या पर बेठकर इस अयूुर्व अवसर' 
नामक काव्य की रचना की थी | 

जैसे महल के ऊपर चढने के लिये सोढियाँ होती है, वैसे ही 
मोक्षल्पी महल में जाने के लिये १४ सीढियाँ हूँ । उनमें से प्रथम 
सम्यर्दर्शनरूप चौथे गुणस्थान से मगलमय प्रारम्भ होता हूँ। 
आत्मस्वरूप की जागृति की वृद्धि के लिये यह भावना हूँ ॥ 


छ्न्द १ 
अपूर्व अवसर एवो क्यारे आवशे ? 
क्यारे थइशु बाह्यांतर निम्नेन्थ जो ? 
सर्व संबंधनुं बंधन तीक्षण छेदीने ? 
विचरशुं कब महत्पुरुष ने पंथ जो ? 
अपुर्वे अवसर एवो क्यारे आवशे ॥॥१।। 
हिन्दी पद्मानुवाद 
अपुर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा, 
कब होऊेँंगा बाह्यांतर निग्नेन्थ में । 
सब प्रकार के मोहबन्ध को तोडकर, 
कब विचरूंगा महत्‌ पुरुष के पन्‍्थ में । 
अपुर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥॥१॥। 
छन्‍द १ पर प्रवचन 
गृहस्थ धर्मात्मा आत्मा की प्रतीति सहित पृ सहित पूर्णता का लक्ष्य रखते 
हुए तीन प्रकारके मनोरथ (भावना) भाता हैं - 
पद # सब्र सम्बन्धो से छूटू । (२) र 7] में सब सम्बन्धों से छूटू । (२) स्त्री आदि बाह्य परिग्रह ' 
तथा कषायरूप अभ्यतर परिग्रह का पुरुषार्थ द्वारा त्यागकर नि््रेन्थ 
मुनि होऊँ। (३) में अपूर्व समात्रिभरण श्राप्त करूँ | 
दूसरी तरफ ससारी मोही जीव यह मनोरथ (भावना) भाता 
है कि में गृहस्थ कुटुम्ब की वृद्धि करूँ, घन, घर, पुत्र, परिवार की वृद्धि 
हो और अपना हरा-भरा खेत (भरा-पूरा परिवार) छोडकर मरूँ, एसी 
विपरीत भावना ही ससारी जीव भाता है। 
'अपूर्व अवसर” का अर्थ बाह्य अपूर्व काल नही हैँ, किन्तु इसका 
अर्थ आत्मद्रव्य में अपूर्व स्वकाल होता है, वह शुद्धस्वभावकी परिणति ४ 
है। प्रत्येक वस्तु स्वचतुष्टययुक्त हैं, स्वाधीन है अत्येक वस्त स्वचतुष्टययुक्त है, स्वाधीन हैं । वह स्वत, 
स्वश्नेत्र, स्वकाल और स्वमावरूप है, वह नित्य टिककर परिणमती हूं । 


छ्न्द १ १५ 


पहले अनज्ञानभाव में आत्मा रागादि परभाववाला होकर परस्प 
अपने को मानता हुआ परिणमन करता था, किन्तु जब यथाथ सत्समागम 
हारा अत्यन्त पुरुपाव में णुदात्मा की अतरग प्रतीति की, तब स्वभाव में 
प्रिणमन हुआ । वह वरिणमन ही_इस आत्मा की शुद्ध अवस्था का 
काल है, वही_र्व॒राल_ कहलाता है । आत्मतान द्वारा स्वभाव का 
भान रहता है, किन्तु जब तक पूर्ण शुद्धपर्याय भगठ नही हुई, तब तक 


'अपूर्व' शब्द में अनेक अर्थ गभित हैँ, इसलिए इस अपू्व' 
मागलिक शब्द से भावना का प्रारम्भ किया गया हैं । पहले अनुत्पन्न 
अपूर्व (स्वभाव-काल ) केसे आएगा ?- इस मनोरव को साधक साधता 
है । मनोरथ होने में मन तो निमित्त है, किन्तु ज्ञान द्वारा उसको 
अस्वीकार कर साधक जीव स्वरूप-चितन की जागृति का उद्योत्त करता 
हैं। स्वरुप की भावना (मनोरथ) का प्रवाह चलता हैँ । उसके 
साथ स्वभाव-परिणति का प्रवाह भी चलता हैं। उस भावना में मन का 
निर्मित्त हैं तवा राग का अश है । उसमे विचार को क्रम होता हैँ और 
तब लोकोत्तर पुण्य का बध सहज ही हो जाता हैं, किन्तु प्रारम्भ से ही 
'उसका अस्वीक्रारता हैँ । उसे भेदो और विकल्पों को आदर नही हैं, 
किन्तु अतीन्द्रिय भावमनोरथ द्वारा स्वरूप चितवन हैं। तत्त्वस्वरूप 


की भावनों विचारतें हुंए अपने मन का निमित्त आता है । 
१ ्ब 

पूर्ण शुद्धात्मस्वरूप सिद्ध परमात्मा ज॑ंसा हैँ - ऐसा अपना 
स्वरूप लक्ष्य में रखकर पूर्णता के लक्ष्य से श्रीमद्‌ आत्मस्वरूप की 
भावना करते हैँ । ऐसी यथार्थ निग्नेस्ध दशा, स्वरूप-स्थिति का अपूर्व 
अवसर कव होगा - ऐसी अपने स्वभाव की भावना हूँ । 

में कब अतरग एवं बहिरंग से निग्नंन्ध होऊँगा - अर्थात्‌ अभ्यत्तर 
राग-द्वेष की ग्रन्थि से और वाह्म (स्त्री, धनादि तथा कुटुम्ब) से 
निवृत्त होऊं - यह भावना भाता हैँ । 


अहो ! वह वीतरागदशा वन्य हैँ ! वह निम्नैन्थ मुनिपद धन्य 
है ! वह पूण दिगम्बर सर्वोत्कृष्ट साधक दशा धन्य है ! 


हे अपूर्व अवसर प्रवचन 
सर्व सम्बन्धी का बन्धन तीक्षण छेदकर - शारीरिक, मानसिक 
तथा द्वव्यकर्म का सम्बन्ध (मोह) छोडकर मुनिदशा प्रगट करूँ, आत्मा 
अवन्ध स्वरूप है, उसके ज्ञान की स्थिरता को सूक्ष्म रीति से जान कर, 
में भंदज्ञान द्वारा कर्मोदय की सुक्षम सधि को नष्ट करूँ - ऐसी यह 
भावना है । आत्मस्वरूप के भान द्वारा रागरहित ज्ञान में स्थिरता होते 
ही अनादि सतानरूप ससारवेक्ष की मल राग-द्ेष की गाँठ छिन्न-भिन्न 
होकर नष्ट हो जाती है। 7 7 का: 
.. महान्‌ पुरुषों के भाग में कब विचरूगा - ससार में स्वच्छन्दी 
लडका इच्छा करता हैँ कि कब मेरा पिता भरे और में सव अधिकार 
और कारोबार कब्जे में करूँ? उससे विपरीत इस लोकोत्तर मार्ग का 
साधक जीव यह भावना भाता हैं कि अतीन्द्रिय ज्ञान-द्शन-चारित्न- 


कल +े न माओ थे. आलन 


स्वरूप मोक्षमार्ग में प्रवर्तन के लिए तीर्थकर भगवान कब मिले और 


कोई महान्‌ बुद्धिमान निग्नन्थ जिस पथ में, आत्मस्वरूप में विचरते है, 
उस पथ में में वीतराग कुल की टेक-मर्यादानुसार कब विचरूँगा ? 


>> 


यह सनातन शाश्वत आत्मधर्म का सद्भूत व्यवहार है । 
अनन्त ज्ञानी पुरुषो ने जिस पथ में विचरण कर मोक्ष पद को 

प्राप्त किया, उस ही पथ में में कब विचरूगा ?- इस भावना में अनन्त 

ज्ञानी भगवन्तो के प्रति विनय व्यक्त क्या गया हू । साधक को 


अपनी पतित अवस्था का भी ज्ञान हैं, क्योकि असीमित सामथ्येवाले 


ज्ञान की पहचान हुई हूँ, किन्तु अभी श्रगट नही हुआ हैँ - ऐसा वह वह 
जानता है । यह पुराण-पुरुष (सत्पुरुष) की आराधना है, इसम 
कितनी निर्मेलता है । अपने आत्मधर्म का विकास हुआ हें, इसलिय 
साधक अनन्त ज्ञान का वहुमान करता है, वह परमार्थ का आदर हूँ । 
श्रीमद राजचन्द्र सम्यग्दर्शन को नमस्कार करते हुए कहते है - 
“हे कुन्दकुत्दादि आचायों | आपके वचन स्वरूप को खोज में 
इस पामर को परस उपकारक हुए हे, इसलिए में आपको अतिशय 
भवित से नमस्कार करता हूँ । 
हे वीतराग जिन ! आपके अनन्तानन्त उपकार है । यह गुणोका 


बहुमान, >प्त्काद वितय किया है, उसमें परमार्थ से वनय किया हे, उसमें परमार्थ से अपने गुणी का 
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झदर है। श्रीगद में एत्ा हेंग पक्षित के परण में शिया हैं कि 
कन्द पुन्दाचार्य आत्मस्य्प में बहुस दृदता से स्पित मे । 

दिघरश शब महत्पुरय ने पंच जो - यहाँ प्रथम अरिषत्त प्रभ 
सर्मेशदेव है, ये प्रथम ग्यार्परप हैं सथा दुमदे मारपूरथ आचाये साधचर्य 
ममिदर £। समार को खातिवति छोहफर सम्तो-गुनियरों की 
पमन्यजानि साथक धछोशरा भें (भान्मग्य स्थिति मे) रहना ही है 
इमिए साधक पमान्श यहा भाषना वाता # हि इनसे मंहामगियों मै 
धाम में शव विप्मगा, अनागार भाग को बछ अपना ऊगा । 

इशप्पार एस बाली गांधा में कया हैं थि ऐसा अपूर्ग अवशर 
इस साझा 


। 
; 
| 
। 
| 
। 
। 
; 


चष्चसास्लुन्त क्वीन्‍्त रारा सेफ 


दशपामुत बोपशाय के, पस्मशाशा श्ग पूल, 
भौदप जो भ्रवरोग को, काया को प्रतिकण 


है क् ्ं 
आरमब्य्मि समर रोग महिं, सदुगुद बेध गुजान; 
गुर आजा सम परम नहीं, ज्ोवप़ विधार याव । 
| 
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र२३१->कप॑“मेकानक, 


् शो हि 


कतमृंत अवसोक में, विभव होते तहत 
कं का का 


| उपशे मोह शिक्प थे, शभारा यहां संशार; 


शुद्ध, बढ, अंतरमगधन, रणयंज्योति सुखधाम; 
गूसरा कहना शितमा २? कर घिचार तो पास 
आत्मा सत्‌ चेंक्यमय, सर्वाभाश रहित, 
जिसमे केवल पाइये, भोक्ष पथ में शोत। 

- श्रीमद्र राजचन्द्र 
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छ्न्द २ 
सर्व भावथी औदासिन्य वृत्ति करी । 
मात्र देह ते संयम हेतु होय जो ॥॥ 
अन्य कारणे अन्य कछुं कल्पे नहों । 
देहे पण किचित्‌ मूर्छा नव जोय जो ।। 
अपुर्व॑ अवसर एवो क्यारे आवशे ।॥।२।॥ 
हिन्दी पद्यानुवाद 
परभावों से उदासोनता ही रहे, 
मात्र देह तो हो सयम हित साधना । 
अन्य किसी कारण से अन्य न ग्राह्म हो, , 
हो न देह के प्रति समत्व को भावना ॥॥ 
यह वराग्य हृदय सें जब बस जाएगा। 
अपुर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥२)।। 
छन्‍द २ पर प्रवचन 
पहली गाथा में अपूर्व अवसर की, बाह्याभ्यतर निग्नैन्थत्व की और 
सब सम्बन्धों के बन्धन को तोडने की भावना भायी । अब आगे बढते है । 
सर्वे भाव से उदासीन वृत्ति कर - सर्व भाव का साक्षी सत्र 
अकर्त्तापन, ऋ्रसबद्धपर्याय का ज्ञाता, पर से उदासीन हैं । जगत के सब 
प्रभावों से भिन्न होकर स्वसन्मुख होने में प्रयत्नशील रहते हुए ऊँचे 
भाव में आसीन होना-बेठना, यह सत्यार्थ से ससार से अनासक्त दशा है । 
अकेली उदासीनता सुख की सहेली हैँ । 
भर्थात्‌ 
उदासीनता अध्यात्म की जननी हे ॥। 
यह कथन अठारह वर्षीय श्रीमद्‌ द्वारा किया गया हैं। 
ासीनता अर्थात्‌ मध्यस्थता, समभावदशा है । वह अध्यात्म की 
।ननी है, क्योकि उससे शुद्ध आत्मस्वरूप प्रगट होता है । तीर्थंकर का 
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पुण्य, इन्द्र-चक्रवर्ती के पुण्य की ऋद्धि, स्व का सुख -ये सत्र सासारिक 
उपाधिभाव हैं । इसलिए ज्ञानी की सब परभावो से उदासीनवृत्ति हैं ! 

जो कुछ पुण्य और पाप (शुभ-अशुभ) वृत्ति ज्ञान में दिखाई पड़े 
तो वह सत्र मोह की विकारी अवस्था हैँ, उन सब परभावो से ज्ञानी की 
उपेक्षावृत्ति हैँ । वह दूसरे से राग-द्वेप, सुख-दु.ख नही मानता । अपनी 
निर्वेलता से राग होता है, किन्तु वह उसका स्वामी नही होता । ज्ञानी 
के ज्ञान में ससारभाव (शुभ-अशुभभाव) का आदर नही हैं । 

कोई प्रइन करे कि मुनि होने पर सब कुछ छूट जाता हैं क्‍या ? 
क्या ससारी भेपष में मुनिभाव नही आता ? या वस्त्र सहित मुनि नही 
हो सकता क्‍या ? क्या त्यागी होने पर ही मुनित्व प्रगट हो सकता हैँ ? 
इन सब शकाओ का समाधान इसमें किया गया है । , 

श्रुवस्वभाव के आलम्बन के वल से अनन्तानुवन्धी, अप्रत्याख्यान, 
प्रत्याख्यान - इन तीन जाति के चतुकेंपायों के त्याग होते ही राग के 
सब निमित्त सहज ही छूट जाते है, इसलिए मुनि के केवल देह रहती 
हैं । सम्यग्जान सहित नग्न दिगम्तब्र निग्न॑न्ध मुनिदशा की यह भावना 
हैं । जितना राग छूटे, उतना राग का निमित्त भी छूट जाता है - यह 
नियम हैं, अत मुनित्व सर्वोत्कृष्ट साधक दशा हैँ । जब सातवाँ और 
छठवाँ गृणस्थान बारम्वार बदलता रहता है, वहाँ महान पवित्र 
वीतराग दशा और शातमुद्रा होती हैं । अहो ! आत्मा में अनन्तज्ञान, 
वीर्य की शक्ति हैँ । 

आठ वर्ष के वालक के केवलजान हो जावे और करोड वर्ष पूर्व 
की आयू रहे, तव तक शरीर नग्न रहे और महापुण्यवन्त परम औदारिक 
शरीर बना रह सकता हैँ - ऐसा प्राकृतिक त्रैकालिक नियम है । मुनि- 
अवस्था में मात्र देह के अतिरिक्त अन्य कुछ भी नही रहता । देह होने 
पर भी देह के प्रति ममत्व नही हैं । केवली भगवान को देह सम्बन्धी 
रा आहार-निहार, उपसर्ग, क्षुधा-तृपादि १८ दोष कभी भी नही 
होते । 

मात्र देह ते सयम हेतु होय जो - ज्ञानियों के सयय का हेतु, 
देह को देह की स्थिति पर्यन्त टिकना है, मुनि को छद्मस्थदशा में राग 
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है, तब तक शरीर के निर्वाह के लिये नग्न शरीर साधक है, किन्तु फिर 
भी शरीर की कुशलता के लिये साधु को ममत्व नही होता । यह वात 
यथास्थान कही गई है, मुनित्व की भावना और मुनि का स्वरूप कैसा 
हो - यह जानना प्रयोजनभूत है । 

देह को उपचार से सयम का उपकरण कहा है । एषणा समिति 
पू्वेक निर्दोष आहार की वृत्ति होती है, किन्तु वह इन्द्रिय या विषय- 
कषाय के पोषण के लिए नही होती, लेकिन सयम के निए होती है । 
इन्द्रिययदमन सयम के लिए (अतीन्द्रिय शाति मे ठहरनेवालो को) 
निमित्तरूप होता है । इसका मूल कारण आत्मस्वभाव की आलम्बनरूप 
स्थिरता हैँ । सहज स्वाभाविक आत्मज्ञान में ठहरना ही आत्म-स्वमाव 
की स्थिरता है । 

अन्य कारणे अन्य कशूं कल्‍्पे नहीं - अर्थात्‌ अन्य किसी अपवाद 
से भी बाह्य वस्त्रादि निमित्त साधु अवस्था में स्वीकार्य नही है, यह 
इसमें बताया है। इसलिये स्वाभाविक (प्राकृतिक) सिद्धान्त से 
निश्चित हुआ कि जिसकी आत्मा स्वयं सहजरूप में वर्तती हैं - ऐसे 
साधक के बहिरग निमित्तमात्न देह होती है, किन्तु मुनि के उसका 
आश्रय नही है । " 

पूजा-सत्कार के लिए या देह को सुन्दर दिखाने के लिये या अन्य 
किसी कारणवश भी मुनि अवस्था में वस्त्रादि का ग्रहण नही है । जब 
तक पूर्ण बीतराग स्थिति न प्रगटभ तब तक अल्प राग होता है, 
इसलिए निर्दोष आहार लेने को वृत्ति होती हैं, किन्तु उस वृत्ति का 
स्वामित्व उनके नही है । जिनकलपी या स्थविरकल्पी किसी भी जेन 
मुन्ति के वस्त्र नही होता । 

देहे पण किचित्‌ सूर्छा नव जोय जो * ऐसी मुनि दशा में 
अशमात्र भी देहमे आसक्ति या ममता नही होती ॥ कोई कहे केवल- 


ज्ञान होने के बाद आहार होवे तो ”? यह बात झूठी है ॥ सातवे 


गणस्थान में ध्यान - समाधि दशा है, उसमे आहार की वृत्ति नही 
होती तो उससे ऊँची भूमिका मे (७वे गुणस्थान से आगे के गुणस्थानो 
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में)आहार की वृत्ति कैसे हो ? अर्थात्‌ नही ही होती । जिनशासन में 
(मोक्षमार्ग मे ) मुनि की कसी दशा हो - यह यहाँ बताया है । 


चारित्र भावना (मनोरथ) द्वारा पुरुषार्थ की प्रगटता होने से 
गृहस्थपना छोडकर मुनित्व ग्रहण करने के विकल्प आते है । १६ वे, 
१७ वे, १८ वे तीथंकर भगवान चक्रवर्ती पदवीधारक थे। वे भी 
गृहस्थदशा में भगवती जिनदीक्षा की भावना भाते थे और उस भावना 
के परिणामस्वरूप ससार छोडकर, मुनित्व अगीकार कर, जगल में नग्न 
दिगम्बर होकर चल पडे । जिनकी १६ हजार देव सेवा करते थे और 
जिनके बत्तीत हजार मुक्ुटधारी राजा चवर करते थे - ऐसे छह 
खण्ड के अधिपति भी मृनि होकर जगल में चले गये । उनके देह की 
ममता तो पहले से ही नही थी, किन्तु कमजोरी से जितना चारित्र- 
मोह का राग रहता है, वे उप्ते विकल्प को भी तोडकर दिगम्बर 
अवस्था में ७ वे गुणस्थान (साधक-भूमिका) में प्रवेश करते है और 
उससमय उनके चतुर्थ मन पर्ययज्ञान प्रगट होता है। वे स्वरूप के 
साधन से अपने ही अपरिमित आननन्‍्दस्वभाव को देखते है, इसलिए 
धर्मात्मा की देह पर दृष्टि (ममत्वभाव) सहज ही दूर हो जाती है। 
वे देह में प्रतिकूलता होने पर भी दुख का अनुभव ही नही करते । 


'यथाजात अर्थात्‌ जन्म समय जैसा शरीर होता है, वेसे ही शरीर 
की स्थिति मुनि की साधकदशा में होती है। उस साधकदशा में २८ 
मूलगुण अवश्यमेव निमित्त होते है। वह मुनित्व (निर्म्रन्थ साधक 
दशा ) हो, तव उनकी मुद्रा गम्भीर, निविकारी, वीतराग, शात, 
वेराग्यवन्त और निर्दोप होती है। ऐसे गुणो के भण्डार मुनि का शरीर 


निविकारी नग्न बालक की तरह होता है । मुनि आत्मसमाधिस्थ 
परम पवित्न ज्ञान में रमण करते है । 


मनिराज को छठवे गुणस्थान में आहार लेने का विकल्प होता 
है, वहाँ आहार लेने की वृत्ति अवश्य है, किन्तु मूर्च्छा (मोह) या 
लोलुपता नही है। मुनि,शरीर के राग के लिये नही, किन्तु सयम के 
निर्वाह के लिये एक ही समय आहार-जल हाथ मे लेते हू । आहार 


डरे अपूर्य अवसर प्रवनत 


करते समय मुनि को आदह्वार का लक्ष्य नहीं, किन्तु पर्ण कंमे हो ? 
- गही सब्य है; उनकी निरस्तर जाग्रत दशा है। पूर्णता की स्थिति कब 
थावेगी ?- इस भावना में ही घद्धता फा अंध निहित है । जिन-आना 
और बोतराग दशा का ययायय जियार ही यह भावना है, वह शद्ध 
भावना का कारण है। यदि कारण में कार्य का अंश ने हो तो उसे 
बीतरागदशा का साधक कारण सज्ञा नहीं मिले। ऐसी उत्कृष्ट 
साध दशा कब हो, रिसा अपूर्वन अवसर कब आवेगा ? यही उच्च 
भावना गहाँ फी गई है । स्वकाल का अर्भ स्वम्नमय है । 
श्री अमृतपघद्धासायय ने समयमार ग्रन्थ के पहले कलश में समय का 
अर्थ आरमा' बताया है और उसमें सार जो द्रव्यकर्म-भावकर्म- 
मोकमं रहित शुद्धात्मा है, उसे नमस्कार किया है। यहाँ यह भावना 
की गई है कि पूर्ण घाद्ध अवस्था जल्दी प्रगटे । 

क्षीमद्‌ राजचन्द्र मम्यस्द्प्टि और आत्मानुभव करनेवाले थे, 
इसलिए सुूनित्य की भावना भाने है । जेसे ऐूर्ण असंग निरावरण 
आर्मस्वरुप का लक्ष्य किया है, वैसे ही पूर्णता का लक्ष्य परमपद 
प्राप्ति' का उपाय मया ? “यह थे विचार करते हैं । पूर्ण 'समयसार' 
साथने की भावना व्यकत की है ॥२।] 0 ७ ७ 
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* अ्काफ 


4 अमुल्य विचार 


ह 
में कौन हूं, आया कहाँते, ओर मेरा रुप क्‍या? । 
संबंध दुखमय कोन हूँ ? स्वीकृत करूँ परिहार क्या? ; 
इसका बिजार विवेकपूर्दक शान्त होकर कौजिये, $ 
तो सर्व आत्मिक-शान के सिद्धए्त का रस पीजिये ।॥ रे 

के क्र क्र कु ; 

किसका अधन उस तस्व को उपलब्धि में शिवमूत हूँ ? 
निर्दोज नरका बचन रे ! यह स्वानुभूति प्रसृत है । | 
तारों अरे ताहो निजात्मा, शोध अनुभव कौजिये, ) 
'मर्वात्म में समदुष्टि थो यह बच हृरय लज लीजिये॥॥। २ 
- श्रोमद्‌ राजचन्द्र | 


विन कस जय ३ं शीश शीशीलीबीीर्ड की किला ०ी वी > पिकी 
कही 


छ्न्द रे 


दर्शनमोह व्यतीत थई उपज्यो बोध जे, 
देह भिन्न केवल चंतन्यन्‌ं ज्ञान जो; 
तेथी प्रक्षीण चारित्रमोह विलोकिए, 
वर्ते एवं शुद्ध स्वरूपनुं ध्यान जो। 
अपूर्व अवसर एवो. क्‍्यारे आवशज्ेे ॥३॥ 


हिन्दी पद्यानुवाद 
दर्शनमोह व्यतीत हो गया ज्ञान में, 
देह भिन्न है म॑ं तो चेतन शुद्ध हूँ। 
चारित्रमोह विशेष क्षोण अनुभव करूं, 
मे तो शुद्ध स्वरूप ज्ञानधन बुद्ध हूँ । 
अपुर्वे अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥३॥। 


छन्‍द ३ पर प्रवत्नन' 

आत्मा के अभिप्राय में श्रान्ति अर्थात्‌ पृण्य-पाप-रागादि 
शुभाशुभ परिणाम को अपना मानना, उसको आदरणीय मानना 
दर्णनमोह है । आत्मा अपने को भूलरूप मानता है, इसलिए पर का 
कर्त्ता-भोक्‍ता-स्वामी हूँ - यह कल्पना करता है । निश्चय से आत्मतत्त्व 
सदा अतीन्द्रिय ज्ञानमय पूर्ण असग है, उसका अबन्ध स्वभाव है, वह 
पर के वन्धनरहित है । वस्तुस्वभाव ऐसा होते हुये भी ऐसा न मानते 
हुये मेरे मे जडकर्म के निमित्त का बन्धन है, मैं पुण्यादि युक्त हूँ, राय 
हितकर है, शुभ परिणाम मेरा कत्त॑व्य है, इसप्रकार परभाव में 
एकत्वबुद्धि होना दर्शनमोह है । एक आत्मतत्त्व को अस्य तत्त्व के साथ 
एकरूपवाला, उपाधिवाला, बन्धनवाला मानना दर्शनमोह है । 


आत्मा स्वाधीन ज्ञायक वस्तु है, वह कभी स्वभाव से भलरूप 
नही होता । मोहकर्म की एक जड प्रकृति का नाम दर्शनमोह है, वह 


गे अपूर्व अवसर प्रवचन 


तो निमित्तमात्न है। जीव अन्नान अवस्था में रहे, तब तक अपने को 
अन्यथा मानता है, पर से भला मानता है, किन्तु वह कभी किसी 
प्रकार से पर का कर्त्ता-भोकता नही हो सकता ! 


भूल दूर हो सकती है, वयोकि भूल उसका भूल स्वभाव नही है, 
किन्तु पर्याय है | भूल होने में उपाधिरूप निमित्तकारण अन्य होना 
चाहिये, इसलिये विक्रारी अवस्था में पर निमित्त होता है । निमित्त 
तो परवस्तु है - ऐसी यथार्थता से परवस्तु की अवस्था का भेदज्ञान 
नही होने के कारण वह पर से अपने को अच्छा-बुरा मानता है, अपने 
को पररूप और पर को अपने रूप भें मानता है । स्वय रागी, हंषी, 
मोही बनता है, उनका निमित्त पाकर नये रजकण बँधते है, किन्तु 
जिससमय जीव ज्ञानभाव द्वारा अज्ञान अवस्था का अभाव करता है, 
उससमय दर्शनमोह नष्ट हुआ और ज्ञान श्राप्त हुआ - ऐसा कहा 
जाता है। पर को स्वरूप मानने मे यह दशेचमोह कर्म निमित्तरूप है, 
उसका नाश किया है - ऐसा यहाँ कहा है ॥ 


शक्तिरूप में जीव का स्वभाव शुद्ध है, पर्याय में अभी तो शुद्धता 
का अश ही प्रगट हुआ है, उसको पूर्ण करने की भावना है। जंसा 
सर्वज्ष भगवान ने जाना है, वैसा ही आत्मा है - ऐसा यथार्थज्ञान 
उत्पन्न हुआ है ज्ञान उत्पन्न होगा, ऐसी दीघकालीन आशा नही है। 
आत्मज्ञान प्रगट हुआ है, वह क्‍या है - यह बतलाते हूँ । 


देह भिन्न केवल चेतन्यनु ज्ञान जो -आठ कर्मों के रजकण, 
द्रयकर्म, नोकर्म और भावकर्म से भिन्न, केवल आत्मा शुद्ध है। जैसे 
नारियल में गिरी का गोला भिन्न जाना जाता है, वैसे ही स्पष्ट, 
प्रत्यक्ष ज्ञान मे चिद्घन आत्मा नि सदेह रूप से भिन्न जाना जाता है। 
आत्मा पर से सर्वथा भिन्न निराला है - ऐसा केवल शुद्ध आत्मा के 
स्वरूप का यथार्थ ज्ञान साधक अवस्था म वर्तेता है । ऐसा भान है, 
बह सम्यग्दर्शन है, वह चौथी भूमिका (चौथाँ गृणस्थान) हहै । जितने 
अश में बीतरागता है, वह चारित्र है। साथ में उसे ज॑नदरशंन की 


इकाई कहा है। 


छन्द ३ र५ 


जैसे सम्यक अभिप्राय का भान हुआ, उसके साथ असगता का 
युरुषार्थ भी होगा ही । कभी हीनाधिक रूप से हो, किन्तु उसकी अब 
स्वसन्मुख ही परिणति होती है 4 केवल चैतन्य का भाव है, उसम 
प्रमाणुमात्र का भी सम्बन्ध नहीं है, परनिभित्त की तरफ की रुचि 
से होनेबाला विकार नही है ॥ उसके अभिष्राय में ऐसी नि श्यक श्रद्धा 
है कि पूर्ण मुक्त परमात्मा समान अकेबा आत्मा भिन्न है, वन्ध या 
उपाधि आत्मा का स्वभाव नही है - ऐसा होते हुए भी आत्मा को 
दयावाद, पुण्यवाद, पर का कर्ता, भोक्‍ता तथा शुमाशुभ वन्धयुकत 
मानना मिथ्यादर्शन नामक शल्य है । कोई परमार्थ तत्त्व से रहित 
होकर स्वच्छन्द आचरण करे, उसकी यहां चर्चा नही है । ज्ञानी को 
प्रत्यक्ष अनुभवरूप सम्यग्ज्ञान प्रमाण है, इसलिए सहज एकरूप अवस्था 
(पर से भिन्न) आत्मस्वरूप में अमेद है - ऐसा लक्ष्य उसे निरन्तर 
रहता है | 

आत्मा का एक भी गृण परमाणु में नही मिलता, उसीप्रकार 
चेतनगुण में नि।मत्त का प्रवेश नहीं है ।!' अनुभवदशा के ज्ञान द्वारा 
पुरुषार्थ की जागृतियुक्त ज्ञानी ऐसा कहते है 4 स्वरूप की पूर्ण स्थिरता 
हो जाय तो ऐसी उत्कृष्ट साधक स्वभाव की भावना भाने की 
आवश्यकता न डी रहे, किन्तु चारित्र गुण अपूर्ण है, इसलिए चारित्रमोह 
कर्म के उदय में थोडा जुड़ना होता है, लेकिन वह विध्व है - ऐसा 
जानता है । जितने अश्ञों में कर्में की ठदरफ अपने को प्रवृत्त करे, 
उतने अजो में विध्नरूप बाधक भाव है। 


तेथी प्रक्षोण चारित्रमोह विलोकिए - इस पकक्‍्त मे श्रीमद्‌ ने 
कहा है कि चारित्रमोह विद्येषरूप से क्षीण होता जाता है, उसे देखिये । 
सम्यक वोध द्वारा गुद्ध स्वरूप का ज्ञान होने से सावक स्वभाव 
प्रगटता है, किन्तु उसमें अस्थिरता कितनी दूर हुई और कितनी है - 
यह निश्चित कर स्थिरता द्वारा चारित्रमोह को क्षय करने के लिए 
पुरुषार्थ बढाता है और ज्ञान की स्थिरता बडने से चारित्रमोह 
विजंषरूपसे क्षीण होता जाता है - ऐसी दृढता स्वानुभव में होती है, 
इसी का नाम विलोकना' है । 


२६ अपूुरवे अवसर प्रवचन 


आत्मा का भान होने के पदचात्‌ चारित्रमोह प्रक्षीण' अर्थात्‌ 
विशेष रीति से क्षय होता है। यहाँ उपशम का प्रकरण नही है । जो 
अप्रतिहत, धाराप्रवाही ज्ञानबल की जागृति से आगे बढे, उसके 
उपशम नही, किन्तु क्षय करने का बल रहता है। अग्ति को राख से 
ढके, उसप्रकार के उपशम की यहाँ चर्चा नही है, किन्तु पानी से उसे 
बुझा दे - ऐसे चारित्रमोह के क्षय की भावना यहां की गई है। 


आत्मा ज्ञानमूर्ति पवित्र शुद्ध है, उसके भान मे रहकर सम्यग्दशन 
-ज्ञान-चारित्नरूप मोक्षमार्ग की प्रगट अवस्था में स्थिरता बढाऊं, 
राग-हढष का नाश होता हुआ देखूँ, ऐसा और मेरे स्वरूप का विकास 
होने से विशेष निर्मल अवस्था देखूँ -ऐसा इस पक्ति में कैहा है। राग, 
ढेंष, हथ॑, शोक, रति, अरति इत्यादि चारित्रमोह की अवस्था घटती 
जाती है । 

बर्ते एवं शुद्ध स्वरूपनु ध्यान जो - इसका अर्थ यह है कि 
परमाणु मात्र से मेरा सम्बन्ध नही है, इसलिए राग, ढेंष, पुण्यादि 
अस्थिरता का भी सम्बन्ध ज्ञान में नही है - ऐसा में शुद्ध ज्ञानघन हूँ । 
निर्धम अग्नि का अगारा केवल अग्निमय ही प्रज्वलित रहता है - 
ऐसी चैतन्यज्योति को पहिचानकर, देखकर ज्ञानदशा में स्थिर 
एकाग्ररूप से (ज्ञान में ही) ज्ञाता वना रहे तो क्रश सब कर्म क्षय हो 
जाये और द्रव्यस्वभाव में पूर्ण, शुद्ध, पवित्र, निर्मेशकूप जैसा आत्मा 
है, वैसा ही अवस्था (पर्याय) मे निर्मल शुद्ध हो जाये । केवलज्ञान 
में पर्याय उत्कृष्ट शुद्धतारूप परिणमती है - ऐसा परमात्मस्वभाव 
प्रगट हो जाय - ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ” अर्थात्‌ स्वसमय 
स्थिति कब आवे - यही भावना यहाँ की गई है । 0 ७ ७ 


*+ १ 
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६/ निर्दोष सुख निर्दोष आनन्द लो जहां भी प्राप्त हो । |' 

यह दिव्य अंतस्तत्व जिससे बंधनो से पक | हो ॥। 
-श्रीमद्‌ राजचद्ध 







छ्त्द ढ॑ 


आत्म स्थिरता त्रण संक्षिप्त योगनी, 
सुख्यपण तो वर्ते देह पर्येन्त जो; 
घोर परिषह के उपसर्ग भये करो, 
आवो झके नही ते स्थिरतानो अन्त जो । 
अपुर्व अवसर एवो क्यारे आवशे ॥४॥॥ 


हिन्दी पद्यानुवाद 
आत्मस्थिरता सन-वच-काया योग की, 
मुख्यरूप से रहे देह पर्यन्त जो; 
क्तिने भी उपसर्ग घोर परिषह बने, 
तो भो मेरी स्थिरता का ना अन्त हो । 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा।॥।४।॥॥ 


छन्‍द ४ पर प्रवचन 

इस पद में श्रीमद्‌ ने ज्ञान सहित पुरुषार्थे की धारा व्यक्त की 
है और ये २१ पद अविराम एकसाथ लिखे गए है । इस ज्ञानस्वरूप 
की एकाग्रता और उससमय की विरल दशा कसी होगी ? अपूर्व॑ 
साधना का ससस्‍्कार कंसा होगा ? इसप्रकार की परम आएचयेकारी 
सद्विचार श्रेणी होवे, तब कंसे परमार्थरूप काम हो सकता है, ऐसे 
गभीर ज्ञान का विचार करो । क्‍या ऐसी अपूर्व बात किसी अन्य के 
पास से आ सकती है ? अरे ! जिनकी बुद्धि मताग्रह से मोहित है, उनको 
सत्य की प्राप्ति नही होती + 


लोग मध्यस्थभाव से तो विचार नहीं करते और केवल निंदा 
करते है कि श्रीमद्‌ ने अपने आपको पुजाने के लिए इस काज्य को लिखा 
है, किन्तु ऐसा कहनेवाले अपनी आत्मा में भयकर जशात्रना करते है । 
भाई | उनका गृहस्थ वेष देखकर विकल्प में नही पडना चाहिये । 


रेट अपुर्व अवसर प्रवचन 


ऐसी अपूर्व भावना की वाणी का अपूर्व योग कोई लावे तो ? तोता 
रटत से यह सम्भव नही है । जिनके सहज पुरुषार्थ की घारा प्रगट 
हो, उसको कोई नही कहता कि तुम इस समय आपूर्व अवसर की 
भत्त्गंत भावना का काव्य लिखो, किन्तु जिसके जिनदीहूा (भगवती 
द,क्षा) का बहुमान हो, उत्की आत्मा अन्तरम से ध्वनि करती हुई 
स्थिरतारूप पुरुषार्थ की माग करती है | वह निवृत्ति, वैराग्य प्रवृत्ति 
धारण करने का पुरुपार्थ होता है कि सर्वसंगविमुक्त जैसा बनूँ । 
श्रीमद्‌ ने इसप्रकार मुनित्व की भावना की है । 

वे घर में है या वन में ? यह प्रश्न ही नही है, पूर्ण स्थिरता की 
दृष्टि पुकारती है कि अब म॑ कंसे पूर्ण होऊँ? बरतंमान काल में केवली 
भगवान का इस क्षेत्र में अभाव है, यह विरह दूर होकर पूर्ण स्वरूप 
की प्राप्ति का अपूर्वे अवसर कंसे आवे - यह भावना की है । 

कोई कहे कि भ्रीमद्‌ व्यापार करते थे, धनसग्रह करते थे, किन्तु 
हैं भाई | बाह्मदृष्टि द्वारा इन पवित्र धर्मात्मा के हृदय को परखना 
कठिन है, क्योकि वे गृहस्थ वेष में थे । साधारण जीवो को अन्तर की 
उज्ज्वलता देखना वहुत कठिन पडता है। समाज में स्वच्छन्दता 
आदि का जोर था, उनको सत्य बात कौन कहे ? उनके अन्तर में 
सर्वज्ञ ज्ञानी का मोक्षमार्ग था, किन्तु वे तत्कालीन समाज को देखकर 
अधिक प्रगट में नही आए, लोगो का पुण्य ही ऐसा नहीं था ? काल की 
बलिहारी है । उससमय लोग इसप्रकार की बात सुनने को तेयार नही 
थे । उस काल की अपेक्षा यह काल अच्छा है, क्योकि हजारो भाई 
और बहने प्रेम से इस वार्ता को सुनते है । परीक्षा पूर्वक अपनी पात्नता 
से सत्य समझते है - ऐसे बहुत से व्यक्ति तैयार हुए हैं । 

वर्तमान में महाविदेह क्षेत्र में साक्षात्‌ सर्वज्ञ प्रभु तीर्थंकर 
भगवान विराजमान है, वहाँ सनातन दिगम्बर वीतराग शासन 
विद्यमान है। हजारो लाखो सन्त मुनियों के सघ है । वह क्षेत्र, काल 
और वहाँ उत्पन्न होनेवाले धन्य है, यह विरह कक । श्रीमद्‌ ने 
ऐसे महत्पुरुष सर्वज भगवान के विरह को जानकर ऐसी भावना की 


थी | किसी ने कहा भी है - 


“परतक्षेत्र मानवषणो रे लाध्यो द पमकाल, 
जिन पूर्वंधर विरहयी रे दुल्लहो साधन चालो रे। 
चन्द्रानन जिन साभालोने अरदरस ४ 

है नाथ | हे भगवान ! इस भरतक्षेत्र और इस पच्रमकाल में 
आपका विरह हुआ, पूर्वंधारी और श्रुतकेवलियो का भी इस काल में 
विरह है । इस विरह में भी कर्मसम्बन्ध को दूर करने के लिये ही 
भावना की गई हैं । यहाँ साधक निष्चय से अपने चन्द्रानन भगवान 
को याद करके बिनती द्वारा अपने भाव को प्रमुदित करता हैं । उस 
समय मन-सम्बन्धी राग का जो अश हैँ, उसमें मद कपाय की भी रुचि 
नही होने से लोकोत्तर पुण्य सहज ही बंध जाता हैं, किन्तु उसकी 
प्रारम्भ मे ही अस्वीकारता हैँ । उम्र पृष्य के फल में इन्द्रपद, 
चक्रवर्तीपद भी सहज ही मिल जाते हैँ । 

भविष्य में तोर्थकर भगवान के चरण-ऋमलो में जाकर निर्ग्रन्थ 
मार्ग का आराधन करने के लिए मुनित्व अगीकार कर मोक्षदशा प्रगट 
करने की यह भावना हैँ । इस काल में वीतराग-सर्वज्ञ का योग नही है, 
किन्तु सर्वज-णासन (वीतरागी धर्म - आत्मधर्म) का यह निर्ग्नन्ध 
मार्ग अनादि सत्पथ है, सनातन हैं और सदा रहेगा - ऐसी भावना 
पूर्ण शद्वात्मा की प्रति, लक्ष्य और स्वानुभव सहित है । पूर्ण साध्य 
की प्राप्ति के लिए नग्न मुनिदशा-सहित निश्चयचारित्र अगीकार 
करना चाहिए । 


प्रश्न - गृहस्थ वेष में केवलज्ञान और मुनित्व प्रगट होने में 
क्‍या बाधा हूं ? 

उत्तर - यह वात असत्य है, क्योकि वाह्याभ्यतर निग्नेन्ध दशा 
प्रगट हीने पर अभ्यन्तर पुरुषार्थ से तीनो कषायो का नाश होने से 
वाह्य निमित्त (परिग्रह) का त्याग सहज ही होता हैं । गृहस्थावास में 
कषाय का सर्वेथा त्याग नहीं हो सकता, इसलिए सच्चा मुनित्व होने 
के लिए नग्नत्व-वस्त्ररहितपना होना ही चाहिये । 

समयसार की अमृतचन्द्राचायंकृत आत्मख्याति टीका के तीसरे 
कलश में दर्शनमोह दूर होने पर देहादि से भिन्न केवल चैतन्य का 


३० अपूुर्व अवसर प्रवचन 


जान होता है - ऐसा कहा है और ज्ञानी के शुद्धात्ममोघ सहित ज्ञान 
की एकाग्रता द्वारा हास्य, शोक, रागादि, अस्थिरता और चारित्रमोह 
कर्म के उदय का अभाव होता है । ऐसा होने पर सातवाँ गृणस्थान 
होता है । ध्याता, ध्यान, ध्येय का विकल्प छूटकर ज्ञान की समाधिस्थ- 
दशा, ध्यान की स्थिरतारूप सातवी भूमिका (मुनित्व) कैसे प्रगट, 
इसकी यहाँ भावना की गई है । 

आत्मस्थिरता अर्थात्‌ तन, मन, वचन के आलम्बनरहित स्वरूप 
की मुख्यता जिसमें हो - ऐसी स्थिरता, देह का अन्त हो तब तक 
रहे - यह भावना की गई हैँ। जहाँ सातवाँ गृणस्थान है, वहाँ 
बुद्धिपूवंक विकल्प न होने से निविकल्प दशा है। मुनि अवस्था में 
छठवे गुणस्थान में बुद्धिपू्वक तन, मन और वचन का शुभयोग, 
पचमहान्रत के शुभ विकल्पादि रहते है, फिर भी मुख्यरूप से अन्तर- 
रसणता रहे, आत्मबल के द्वारा स्वरूप में लक्ष्य रहे - ऐसी भावना 
बार-बार होती हूँ । 

घोर परिषह या उपसर्ग भये करी - आत्मस्थिरता शुभाशुभ के 
विकल्परहित होती हूं । शुद्ध स्वभाव में एकाग्रता इसप्रकार की हो कि 
घोर परिषह आवे तो भी उनके प्रति अरतिया खेद न हो, घोर 
परिषह आबे, फिर भी वे मेरी स्थिरता को नही डिगा सकते - ऐसी 
भावना हैं । छह-छह महीने तक आहार-पानी न भी मिले, सख्त सर्दी 
हो तो भी उसका विकल्‍प नहीं आबे, आज बरफ गिरा, इसलिए 
विहार न करूँ - ऐसा विकल्प नहीं आवे, भयकर ताप होते हुए भी 
यह भय न हो कि मुझे इससे दुख होगा । यदि बाहर से सूर्य प्रखर 
हो और ताप (गर्मी) भीषण हो तो मुन्रि को उप्र पुरुषार्थ प्रगट कर 
स्थिरता लानी चाहिए । उम्र साता-असाता के निमित्त भले ही आवे, 
किन्तु मेरी अस्थिरता का अन्त न आवे, इसप्रकार मेरी नि्चलस्वरूप 
समाधि की साधक दशा जयवन्त-जयशील वतंती रहे । जिन पुरुषों ने 
विरुद्ध प्रसगो मे भी निश्चलदशा द्वारा परम आदइचर्यकारी सयम- 
समाधि धारण की है, वे धन्य है । चाहे जितने प्रतिकूल सयोग हो, 
किन्तु ज्ञानी उनको साधक नही मानता । 


छ्न्द ४ ३१ 


उपसग चार प्रकार के होते है - देवकृत अथवा व्यतरकृत, 
तिय॑ज्चक्ृत, मनुष्यकृत और अचेतनक्ृत । कमठ ने पाएवेनाथ भगवान 
को मुनिदशा में उपसगें किया और महावीर भगवान को भी मुनिदशा 
में उपसर्ग हुये थे, किन्तु उन दोनो को क्षोभ नही हुआ था। ऐसे ही 
प्रत्येक घर्मात्मा मुनि आत्म-स्थिरता में अडोल रहता है । घाणी मे 
पेले जाने पर भी उसे स्वरूप की स्थिरता को छोडने का विकल्प नही 
आता। मैने बहुत सहन किया - ऐसा विकल्‍प भी नही आता बौद 
जो कदाचित्‌ ऐसा समझे कि मेने बहुत सहन किया” तो उसको 
सम्यग्ज्ञान ही नही है । 


सामान्य लोग अध्ययन, श्रवण, मनन नही करते । श्रीमद्‌ यहाँ 
स्वरूप की स्थिरता का चितन करते है, इस रूप में वे अपने भाव 
व्यकत करते हैं। उनके एक-एक शब्द में अपुर्वता है, वे अपूर्व 
साधकदशा (मुनि-पर्याय) प्रगट होने की भावना भाते है। ७ ७ 
श्तीस्नव्ह राजच्यल्द् क्की ट्टेह्ान्ला 

९ आत्मस्वभाव की निर्मला करने के लिये मुमुक्षु जीव 

को दो साधन अवश्य करके सेवन करने योग्य हैं, सतत | 
। और सतूसमागम | 
£ प्रत्यक्ष सत्पुरुषों का समागम क्वचित्‌ जीव को प्राप्त 
$ होता है, किन्तु यदि जीव सद्ृढ्डष्टिवान हो तो सत्‌अूत्त के 
८ बहुत समय के सेवन से होनेवाला लाभ प्रत्यक्ष सत्पुरुष 
१ की सगति करने से बहुत अल्पकाल मे प्राप्त कर सकता 
$ है, कारण कि प्रत्यक्ष गुणातिशयवान्‌ निर्मल चेतना 
£ प्रमाववाले प्रवचन और ज़ागृतिरुप क्रियाचेष्टितपना है 
जिसको - ऐसा समागम योग (सगति) प्राप्त हो ऐसा 
£ विशेष प्रयत्न करना योग्य है। 
और ऐसे योग के अमाव मे सत्थ्रत (सच्चे शास्त्र) 
९ का परिचय अवश्य करने योग्य है। शान्तरस की जिसमें 
मुख्यता है, शान्तरस के हैतु से जिसका समी उपदेश है - 
ऐसे शासत्र का परिचय वह सत्शार्त्रा का परिचय है। 
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छ्न्द ५ 
संयमना हेतुथी योगप्रवत्तंनः, 
स्वरूपलक्षे जिन-आज्ञा आधीन जो; 
ते षण क्षण-क्षण घटती जाती स्थितिमां, 
अंते थाए निजस्वरूपमां लीन जो । 
अपुर्वे अवसर एवो क्यारे आवशे ॥५॥॥ 
हिन्दी पद्यानुवाद 
संयम के हित होवे थोग प्रवत्तंना, 
जिन-भाज्ञानुसार स्वरूप पर लक्ष्य हो । 
क्षण क्षण घटते रहें विकल्प निमित्त के, 
करूँ अन्त में निजस्वरूप चरितार्थ में । 
अपुर्वे अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥५।॥। 
इ्न्द पथ पर प्रवचन 
उक्त पद में की गई भावना का अर्थ यह है कि शुभाशुभभाव 
को टालने के लिये मुनि-अवस्था में स्वरूप का स्थिरतारूप उपयोग 
होता है, किन्तु जो उस स्वरूप में निविकल्प रूप से स्थिर नही रह 
सके, वह शुभोपयोग (छठे गुणस्थान ) में उतर आता है । जब 
शास्त्रश्रवण, शिष्य को उपदेश, देव-शास्त्र-गुरु की भक्ति-आहार- 
विहारादि के शुभभाव होते है तो वे भी सयम के हेतुरूप में ही 
प्रवरततित होते है । शरीर आदि परद्रव्यों की जो क्रिया होती हैं, उसमें 
वे मनि अपना कत्तुंत्व नही मानते और शुभभाव को हेय मानते | 
पे ज्ञाता-दृष्ठा, अडिग हूँ - ऐसी दृष्टि को बनाये रखने का पुरुषार्थ 
उससमय भी बना रहता है, इसलिए वह शुभोपयोगरूप प्रवृत्ति 
वीतराग भावना की आज्ञानुसार है । 
संयमना हेतुथी योग प्रवर्त्वा - चूंकि में पूर्ण अवस्था मं नही 
पहुँचा, इसलिए जिन भगवान की आज्ञा का आराधन करने में मेरी 
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प्रवृत्ति होती है । वीतराग चारित्नदशा में निर्दोषतया प्रवर्तत करने का 
मेरा भाव है और यह भगवती पूज्य दिव्य जिनदीक्षा का वहुमान है । 
'णमो लोए सव्वसाहुणम्‌ अर्थात्‌ सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूप आत्मा 
में एकत्वरूप से रमण करनेवाले साधु वदनीय है । अनन्त ज्ञानी भगवन्तो 
द्वारा प्ररूपित लोकोत्तर मार्ग (मोक्षमार्ग) में प्रवृत्ति करनेवाले का 
बहुमान करने का भाव साधक को आये बिना नही रहता । 


साधक सातवी भूमिका (गुणस्थान) में आराध्य-आराधक तथा 
“में मनि हूँ आदि के भाव तथा ब्रतादि के शुभ परिणामों रूप विकल्प 
छोडकर स्वसवेदन में स्थिर हो जाता है, वहाँ वद्य-वदक भाव नही 
होता । सर्वेज्ञ भगवान कहते है कि छठ गणस्थान में म॒नित्व के आचार- 
नियम तथा षट्‌ आवश्यक आदि किग्रा का शुभ विकल्प अकषायत्व के 
लक्ष्य से रहता है । 

भावना करते हुये वीतराग परमात्मा के प्रति बहुत भवित 
रहती है और साधक कहता है कि है नाथ ! मैं जिनेन्द्र भगवान के 
धर्म की श्रद्धा करता हूँ, उसकी रुचि करता हूँ, उसे अन्तर में जानता 
हूँ, अनुभवता हूँ और उसकी आराधना करता हूँ । यहाँ जिनाज्ञा के 
विचारों द्वारा मेरा साधक स्वभाव केसे बढे - यह भावना है। पूर्ण 
यथाख्यातचारित्र ही एक उपादेय है। शुभाशुभ योग की प्रवृत्ति मेरा 
स्वभाव नही है, गुभाशुभभाव से हित नहीं होता - ऐसा भान होते 
हुए भी शुभभाव हुये बिना नही रहता । नीचे की भूमिका (गुणस्थान) 
में पुरुषार्थ करते हुए शुभभाव भी निमित्तरूप से साथ रहता है । 

स्वरूप लक्षे जिन आज्ञा आधीन जो - यह गण प्रगट करने की 
वात है। जितने अशो में जिनाज्ञा, विचार आदि का मानसिक 
आलम्वन छूटे, उतने अशो में स्वरूप की स्थिरता सहज ही बढती 
जाती है और तदनुरूप आज्ञा आदि के आलम्बन का विकल्प भी 
छटता जाता है | 

ते पण क्षण-क्षण घटती जाती स्थितिमां - जैसे ज्ञान में अतरग 
स्थिरता बढती जावे, वैसे निमित्त के विकल्प छूटते जाते है । भगवान 
क्या कहते हैँ, इत्यादि आज्ञा का आलम्बन सातवे गुणस्थान मे सहज 
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न 


ही छूट जाता है। क्षण-क्षण में मन्त के विकल्पात्मक परिणामों का घटना 
ओऔर अतरग में स्थिरता, स्वरूप-रमणता का बढना होता है । अहो ! 
श्रीमद्‌ ने गृहस्थाश्रम में शँया पर बैठकर कैसी उत्तम भावनाभायी है । 

अन्ते थाए निजस्वरूपमां लीन जो - “प्रभु क्या कहते है, ऐसे 
विकल्प का आलम्बन भी छूट जाय और मात्र ज्ञानस्वरूप समाधि 
में स्थिरता रहे - ऐसा अपूर्व अवसर कब आवबेगा, यह भावना यहाँ 
भाई गई है । ऐसे आत्मस्वरूप की स्वकालदशा, निग्नेन्थ वीतरागत।- 
घारक मुनिपद इस देह में प्राप्त हो - ऐसा अपूर्व अवसर (शुद्धपर्याय 
की निर्मेलता, स्थिरता )कब आयेगा ? चैतन्य की शवित में से ही यह 
भावना भानी चाहिये ॥ अपने शुद्धस्वरूप की भावना करनेवाले काल- 
क्षेत्र की प्रतीक्षा नही करते, वे अपने शुद्धस्वरूप को देखते है । 

जहाँ 'पुर्णता के लक्ष्य से प्रारम्भ" - ऐसा कहा गया है, वहाँ एरं 
पर दृष्टि है। जिसको जिसका मतलव होता है, वह उसका वायदा 
नही करता । जिसमे उत्कृष्ट रुचि हो, उसमे क्षणमात्र का विलम्बं 
नही सहा जाता । आत्मा का स्वभाव आनन्दस्वरूप है, इसलिये उसकी 
भावना में आनन्द की लहर-हिलोर आना चाहिये, उस आनन्द मे 
अकेला आत्मा ही चिन्तन में आता हैं। 

आत्मस्थिरता और उसका पुरुषार्थ अपने स्वय के अधीन है, 
किन्तु मन, वचन और काय का योग स्थिर रहे या चलायमान हो, यह 
उदयाधीन है । उन योगो के प्रवत॑न के सर्वधा घटने रूप अयोगीपणा 
तो चौदहवे गुणस्थान में होता है। सातवे गुणस्थान में अप्रमत्त दशा 
में में द्रष्टा हूँ! आदि सब विकल्प छूटकर आत्मस्वरूप में स्थिरता 
रहती है, उसमें बुद्धिपूवंक किसी प्रकार के विकल्प का प्रवेश नही है। 
उसमे होनेवाले अतिसूक्ष्म विकल्प केवलज्ञानगम्य है, साधक को तो 
उन विकल्पो का लक्ष्य नही है । 

अपूर्व अवसर” काव्य में १२ वे छन्‍्द तक सातवे गुणस्थान 
पर्यन्त की भावना समझनी चाहिये । 'अवसर' का अर्थ है > उत-उत 
भावों की स्थिरता की अवस्था, एकाग्रता । यहाँ मुख्यहूप से मुनित्व 
की निग्न॑न्‍्धदशा की आत्मस्थिरता को बताया है। ७ ७ ७ 


छ्क््द 
पंच विषयमां राग-हेष विरहितता, 
पंच प्रमादे न मक्ते मननो क्षोभ जो; 
द्ब्य क्षेत्र ने काल भाव प्रतिबंधनण, 
विचरवुं उदयाधीन पण वीतलोभ जो । 
अपुर्वन अवसर एवो क्यारे अरबों ६॥१ 


हिन्दी पद्यानुवाद 
पच्च विषय में राग-हेष कुछ हो नहों, 
पच प्रमाद न फरूँ, मन न मलीन में | 
द्रव्य क्षेत्र अद काल भाव प्रतिबन्ध बिन, 
बीतलोभ बन विचरू उदयाधीन में । 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥॥६॥ 


छन्‍्द ६ पर प्रवचन 

यह भावना धन्य है | इस अपूर्व साधकस्थभाव की निर््रन्ध तन साधकस्वभाव की निर्नन्ध ' 
दशा का होना धन्य है । एक दिन यह भावना पढी जा रही थी, तब 
एक मताग्रही बोला “- 


“श्रीमद्‌ ऐसी भावना भाते हुए भी साधु क्यो नही बने ? ” 


अरे ! कंसी अधम मनोदशा है +५ पचमकाल की बलिहारी है। 
का नव कक मान का जम कि तय ता करनेवाले को इतना भी ज्ञान नही है कि यह तो भावना है ॥ 
चस्य चधम दीन के न गने के साथ मनित्व आचे - यह नियम नही है । मुनित्व 
किसी हठ से नही होता । यह तो लोकोत्तर परमार्थ मार्ग है, अपूर्व 


साधकदशा की भावना है । जितना पुरुषाये हो, उतना ही कार्य सहज रुषाथथ हो, उतना ही कार्य सहज 
हो जाता है । कोई मानते हैँ कि 'वाह्य त्याग किया, इसलिये हम 


“प्रह कोई नाटक या अभिनय करना नही है। यह 


साध है,' किन्तु यह कोई नाटक या अभिनय करना नही है । यह तो 
“अपू्ब वीतरागचाररित्र की वात हैँ । राग-हप व कषाय की तीन चौकडियों 
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के अभाव होने से मुनित्व प्रगट होता है और तब स्॒ज ही बाह्यनिमित्त 


वस्त्रादि छूट जाते है - यह नियम है । हठ से कुछ भी नही होता । 
भावना करे और तुरन्त भावना करे और तुरन्त ही फल दिखाई पड़े पड़े - ऐसा कोई 


तियम नही है, किन्तु भावना करनेवाले को पूर्ण विश्वास हे कि अब 
ससार में मेरे ज्यादा भव नही हूँ । 


ऐसे पवित्न धर्मात्मा द्वारा की गई भावना का विरोध करनेवाले 
जीव भी उससमय थे । उसकी प्रशसा करनी हो तो हमारे स्थानक में 
मत आओ' - ऐसा कहनेवाले भी थे । उससमय की अपेक्षा वर्तमान 
काल अच्छा है कि जिससे कई स्थानों पर उनकी (श्रीमद्‌ की) महिमा 
के गीत गाए जाते है। अरे ! ज्ञान और ज्ञानी की विराधना करनेवाले 
जीवो को सच्चे हित की बात अच्छी नही लगती । 
जैसे सन्निपात के रोगी को मीठा दूध हानि करता है, वैसे ही 
ससार में विपरीत मान्यतावाले परम हित का उपदेश सुनते हुए भी 
सत्‌ का अनादर करते है । वे अपने को महान समझते हँ और दूसरो 
को तुच्छ । विषय-कषाय कया हूँ, उन्हे कसे टाले - यह सब-कुछ वे 
समझते नही । उन्हे जिनाज्ञा का ज्ञान नहीं हैं और घर छोड़कर 
वेषधारी होकर त्यागी बनने का अभिमान करते हैँ । वीतरागी की 
आज्ञा के नाम पर अनन्तज्ञानी को और अपनी भी ६ और अपनी भी अवज्ञा करते हैं । 
अवना कसे होती है - यह उनके ज्ञान में नही है, उन्हे कौन समझावे ? 
- एसे व्यवहारमृढ जीव बहुत देखे हे । 
श्रीमद्‌ ने आत्मसिद्धि में कहा है - 
जाना स्व॒रूप न वृत्ति का, किया व्रत अभिमान । 
ग्रहे नहि परसार्थ को, कारण लौकिक मान ॥ न्य८|/ 


सम्यग्दर्शन क्या है ? इसका उन जीवो को ज्ञान नहीं हैं और 
मात्र शुभभाव (मद कषाय ) की धर्म मानते ह को धर्म मानते हे, सवर मानते हूं, 
निर्जरा मानते है । दया, दान के शुभराग को आख्रव ज॒ मानते हुए उस 
राग से संसार का टूटना, कम होना मानते हैं, किन्तु वास्तव में गुभ गुभः 
परिणाम पुण्य है, धर्म नही है। हम ब्रतधारी हूं, त्यागी हैं, - एंसे 
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अभिमान करनेवाले में तो मन्द कपाय भी नही है; तव सवर, निर्जरा 
कीसे होगी ” नहीं ही होगी । जिसने ज्ञानी को पहचाना हैं, उसे 
मध्यस्थता एव आदर सहित ज्ञानी का समागम करना चाहिये । उसको 
बात पर मध्यस्थतापूर्वक विचार करके मतार्थे, स्वच्छन्दता आदि दोपो 


को दूर कर अतीन्द्रिय आत्मधर्म का निर्णय करना चाहिये । 

पच विवयमा राग-द्वेष विरहितता - पाँच इन्द्रियो के विषय, 
निन्‍्दा-प्रदासा के शब्द, सुन्दर-अमुन्दर रूप, खट्टा-मीठा रस, सुगन्ध- 
दुर्गन्धरूप गघ, कोमल-कर्कश आदि स्पद्दों - इन सबमें राग-द्रेष नही 
होना चाहिये और विशेषत. उनकी उपेक्षा रखनी चाहिए जैसे हाथी 
के मोटे चमड़े पर ककरी का स्पर्ण होते हुए भी उसका कोई लक्ष्य 
नही होता, उसीप्रकार स्वरूपस्थिरता के रमण में वाह्य लक्ष्य नही; 
होता । नातास्वरुप के पूर्ण ध्येय के आगे विपय-कंपाय को वृरत्ति 
'तवकल्प) भी नहीं होती। चाहे उनके अनुकूल-प्रतिकूल पुद्गल-रचना 
के विकृत गध, रस, रूप के ढेर के ढेर पडे हुए हो, किन्तु उनकी तरफ 
उन्तका लक्ष्य भी नही होता । 

पच प्रसादे न मछे मननो क्षो्त जो - पाँच प्रमाद नहीं हो 
अर्थात स्वरूप में असावधानी न हो । मय के पा पाँच प्रकार के है - 
विक्रथा, केषाय, विषय, निद्रा अर स्नेह । स्वरूप के महत्त्व से 
जो परिचित है, उसे परवस्तु के क्षणिक संयोग की ममता कसे हो ? 
जैसे चक्रवर्ती के चोसठ सेरवाले अति मूल्यवान कई हार होते हूँ, उसे 
कोई भील चिरमी का हार भेंट कर जाय तो उसे (चिरमी के हार 
के) प्रति ममता नही होती, वंसे द्वी ज्ञानी धर्मात्मा को विषय-कपाय | 
से क्षोम नहीं होता । बानस्वरुप की स्थिरता के समय किसी भी 
प्रकार के सयोग-वियोग में क्षोभ या अस्थिरता नहीं होती । इसलिए 
स्वमन्मृख ज्ञातापने में ही सावधान रहें। 7 णाः 

आत्मा की धर्मकथा भूलकर पर-कथा पढे, ऐसी साधु की वृत्ति 
कभी नही होती । ससार की निंदा का रस विकथा है, वह ज्ञानी के 
नही होती । जिसे मोक्ष की पूर्ण पवित्षता का प्रेम है, वह ससार के 
विषय, कपाय, निंदा आदि का भाव कैसे करे ? अर्थात्‌ नही ही करे । 





डेर्‌ अपूर्व अवसर प्रवचन 


प्रगट न हो तब तक म॑ अलप्ञ हूँ. - इसप्रकार अपने पूर्ण स्वरूप में 
स्थिर होने के लिए अत्यन्त निर्मानता, मृदुता प्रगट की गई है। जिसे 
जिसकी रुचि होती है, वह उसका बहुमान करता है,” इस विकल्प के 
साथ भी पूर्ण अकषायस्वरूप हूँ - ऐसा लक्ष्य मे रखकर शुद्धि की 
वृद्धि के लिये यह पुरुषार्थ है, ऐसी यह लोकोत्तर विनय है। , 


भरे | यहाँ चार ज्ञानधारी श्रीगणधरदेव भी सर्वज्ञप्रभु के पास 
भपनी पामरता प्रगट करते है । ससार में विपरीत दृष्टिवाले दूसरों 
के द्वारा लाभ-हानि मानते है, पृण्यादि की पराधीनता में सुख मानकर 
अभिमान करते हूँ कि हम शरीर से सुन्दर हैँ, आदर-सम्मान एव द्रव्य 
से बडे है। वे इन उपाधिभावों को अपनाकर अनित्य जड़ पदार्थ से अपने 
को वलवान समझते है, लेकिन पुण्यादि जड की उपाधि से अपने को 
बलवान समझना महा अज्ञानसहित विपरीतदृष्टि है । 


धर्मात्मा यह मानता है कि उसमें अनन्त ग्रुण हैँ, अनन्त सुख है, 
किन्तु अभी पूर्ण पवित्र दशा प्रगट नही हुई, इसलिए वह निर्दोष देव- 
शास्त्र-गुरु की भक्ति करता है ॥ अपने अनन्त गुणों का बहुमान करते 
हुए वह विनय से नत होता है। जो पूर्णता का साधक है, उसे पूर्ण 
पवित्र स्वरूप की आराधना करने में अल्प दोष भी रखने की बुद्धि 
नही होती । विनयी धर्मात्मा अत्यन्त कोमल-सरल परिणाम रखता है, 
वह निर्दोष स्वभाव में जागृतिवाली भावना भाता है कि मुझमे गव॑ 
का एक अश भी नही रहे - ऐसी निर्मानता-वीतरागदशा मुझे 
कब होगी ? 

साधक के अन्तर मे पूर्ण शुद्ध परमात्मस्वरूप की प्रतीति रहती 
है, इसलिए वह जानता है कि वह अभी वर्तमान दशा में अस्थिरता- 
रूप कमजोरी को लिए हुए पामर है अर्थात्‌ वह पूर्णस्वरूप का 
दासानदास है । ऐसा विवेक होने से वह वीतरागी साधु का बहुमान 
करता है ॥ उसे परमार्थ से अपने स्वरूप की भक्ति है । वह पूर्ण 
स्वभाव अभी प्रगट नही हुआ, इसलिए अभिमान कंसे कर सकता है ? 
ऐसा जानता हुआ वह स्वरूप की मर्यादा में रहता है । 
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जीव की सिद्ध परमात्म-दशा पूर्णस्वरूप से निर्मेल होने से उसके 
वाद कोई अन्य मर्यादा लाघने को शेष नही रहती है । जीव का सिद्ध 
स्वभाव अपने आप में परिपूर्ण है, किन्तु साधक दशा में अभी सिद्धो से 
अनन्तवे भाग भी गृण की शुद्धता प्रगट नहीं हुई तो उप्तमे वह 
अभिमान कंसे करे ? मुमक्ष-साधक आत्मा अति सरल, हित-अहित 
भाव को समझने में विचक्षण और विनयवान होता है। उसमें पात्रता 
और लोकोत्तर विनय की महत्ता है। प्रभु का भक्त प्रभु जेसा ही 
होता हे । 'म॑ परमात्मा का दासानुदास हूँ, चरणरज हूँ - ऐसी 
निर्मानता साधक के होती है । वह अपने गुणो पर लक्ष्य कर स्वभाव 
की गृद्धता बढानेवाला होने से पुण्यादि, देहादि की गुरुता स्वीकार 
नही करता है। 

साधक अभतपूर्वे पवित्न निर्मानदशा (मध्यस्थ दशा - वीतराग 
दशा) की भावना करता है। पहले अनन्तकाल में शुभराग में लौकिक 
सत्य, सरलता, निर्मानत्व आदि भाव किये हैं लेकिन उनका कुछ भी 
महत्त्व नही है, किन्तु आत्मा के यथार्थ भानसहित अकपायत्व के लक्ष्य 
से कपायादि राग-हढूप की अस्थिरता का सर्वेथा क्षय करूँ - ऐसे अपूर्य 
अवसर की ही महत्ता है । जीव ने अज्ञानभाव में त्तो बहुत किया है - 
वाह्य में त्यागी होकर ध्यान में बैठा हो, तब उसके शरीर को जला 
दिया जाय अथवा चमडा उतारकर नमक डाल दिया जाय तो भी मन 
में जरा-सा भी क्रोध नही करे - ऐसी क्षमा अज्ञानसाव में भनेक बार 
की, किन्तु अन्तरग में मन सम्बन्धी शुभ-परिणाम का पक्ष (बन्ध भाव) 
बना रहा, तब भी ज्ञानभावयुक्‍त निजंरा नही हुई 


आत्मा के भान बिना जो सरलता, विनय, निर्मानत्व, शास्त्रो 
का पठन आदि हे, वे सब सन की धारणारूप परभाव हैं । जीव उस 
बन्धभाव (उदयभाव) को अपना मानकर शुभ-अशुभ में रुचिरूप से 
परभाव में लीन रहा है, किन्तु आत्मा को पर से निराला, निरावलम्बी 
कंसे रखा जाय - इसकी ज्ञानकला जब तक जीव नही जानता, तव तक 
उसका सारा श्रम व्यर्थ में ही जाता है, क्योकि वह अज्ञान तो करे 
और उसका अपराध से छुटकारा हो, बचाव हो - ऐसा नही होता । 


छ्न्द 
कोधप्रत्यमें तो बरतें क्रोघल्वभावता, 
मानप्रत्यें तो दोनपणानुं मान जो; 
मायाप्रत्यें माया साक्षों भावनौ, 
लोभ प्रत्में नहों लोभ समान जो ! 
अपूर्द अबसर एवयो क्यारे आवदों 93 


हिन्दी पद्मानुवाद 

क्रोपभाव हो तो में नाश क्रोप्ठ को, 

मानभाव यदि हो तो रहूं बिनोत में; 

मापा जागे तो माया को क्षय करें, 

लोभ जगें समन्‍तोध भाव को जोत हो । 

अपूर्न अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥5॥॥ 

छन्‍द ७ पर प्रवचाचन 
जँगी गनि हो वैसी भावना होंतो है। आत्मा स्वभावत 
क्रपायरप नहीं है, इसलिए चारों कपायो को छोडने का भाव यहां 
बताया है । आत्मा क्रोध, मान, माया और लोमरूप नही है, क्रोधादि 
भुल करना उसका स्वभाव नहीं है, यह भूलरुप होना मानता है, 
हिन्‍्तु स्वस भूलरप नहीं होता १ 
जैसे क्रोध करने का भाव हो, वैसे क्रोध को रोकने के लिए उम्र 

पुरुपार्थमप भाव करूं अर्थात्‌ ज्ञान में स्थिर होऊँ, इसप्रकार ज्ञान- 
स्वभाव के प्रत्ति रुचि होने से क्रोध रुक जाता है । मर्खी को भो 
शक्कर और फिटकरी वा विवेक है, इसलिए वह शवक्र पर बेठती है 
और फिटफरी पर नही । जित्षप्रकार मक्यी को दोनो वस्तुओं के लक्षणो 
को जानमार ग्रहण-त्याग का विवेक है, उसीप्रकार जीव को भी विवेक 
करना चाहिए । जड्वस्तु के लक्षण से भिन्न लक्षणवाला में राम-द्वष- 
रहित, पवित्र जञान-आनन्दस्वरप हूँ । जैसे मक्खी फिटकरी में खटास 
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जानकर उसे छोडती है, उस्ीप्रकार ज्ञानी विवेक द्वारा स्व-पर का 
लक्षेण भिन्न जानकर प्रभाव - शुभाशुभभाव को छोडता है और 
स्वानुभव में स्थिर रहता है | आत्मा के अन॒हृद निराकुल आनन्दरस 
का रसिक मगजपच्ची में - क्लेश में क्‍यों फेंसे ? अर्थात्‌ नही फेसेगा । 


ऋोधप्रत्यं तो च्ते क्रोधस्वमावता - मे आत्मा हूँ, सत्‌-चैततन्यमय 
हैं, गुभाशुभ रागादि तथा देहादि सर्वाभास-रहित साक्षीस्वभाव, प्रत्यक्ष 
नाता हूँ, परद्रव्य मेरे वाधक नही हैं। ऐसे साधक को कभी कुछ 
क्रोधादि भी हो, किन्तु उनसे उसके ज्ञान-श्रद्धान का नाश नही होता । 
यह ऐसी उपेक्षाभाव की भावना है कि में उदयभाव में न अटक्‌ । 


जैसे सत्ताप्रिय और पुण्यवान मनृष्य दूसरे को दबाने की कला 
अच्छी तरह जानता है और पुण्य की सभी सामग्री इकट्ठी होने से वह 
निर्बल मनुष्यों को तो खडा ही नही रहने देता, वैसे ही चैतन्यप्रभु मे 
असीमित सामर्थ्य-ज्ञानवल है, वह पुण्य-पाप की वृत्ति को दबाकर दूर 
कर देता है । साधक को ऐसी स्वसत्ता का वीय॑ प्रगट होता है । 


धूर्वे प्रकृति की वर्तमान स्थिति दिखाई पडती है, उसका साक्षी 
टी हूँ, ज्ञाता ही हूँ, इसलिये क्रोधादि को न होने दूं, ऐसे अकषाय 
शुद्धस्वरूप में सावधान रहेूँ' -- ऐसी उस्कृष्ट साधकदशा कब आवेगी, 
एंसी भावना यहाँ बार-बार की गई है । 


मानप्रत्ये तो दीनपणानुं मान जो - लोकोत्तर विनय और 
विवेक-सहित दीनता रखना सत्स्वरूप के प्रति बहुमान है, नम्नता है । 
सच्चे गुरु का दासानुदास हूँ, पूर्णस्वरूप का दास हैँ, इसमे दीनता या 
गरीबी नही है, किन्तु पूर्ण केवलज्ञानस्वरूप आत्मा की विनय है । 
जिन व्यक्तियों में जो अनन्त गुण प्रगट हो गये है, उन व्यक्तियों को 
देखकर उन गुणो को अपने में प्रगट करने की रुचि की विनय है। 


शास्त्र में कहा है कि क्रोध को उपशमभाव से जीतो, मान को 
नम्नता हारा दूर करो। 


अहो ! सर्वज्ञ वीतराग प्रभु | कहाँ आपकी अखण्ड पूर्णस्वरूप 
आनन्ददशा और कहाँ मेरी अल्पज्ञता, जब तक मुझमें केवलज्ञान 


स् 


रै८ अपूर्व अवसर प्रवचन 


मुन्ति-अवस्था में पाँच प्रकार के विषयों तथा क्रोध, मान, माया 
ओर लोभ की तीन चौकडियो का अभाव होता है। आत्मस्वरूप में 
अनुत्साह प्रमाद है। आत्मस्वरूप मे उत्साह अथवा स्वरूप में सावधानी 
का नाम अप्रमाद है। ऐसी सर्वोत्कृष्ट साधकदशा (सर्वकाल स्वरूपा- 
चरण) रहे - ऐसी गुद्ध अवस्था की एकाग्रता जल्दी हो, ऐसी यहाँ 
भावना की गई है । 

दव्य क्षेत्र अर काल भाव प्रतिबन्धवण 

(१) द्रव्य-प्रतिबन्ध का अभाव :- ज्ञानी को कोई पर-वस्तु 
बिना न चले, उसमे अटकना पडे - ऐसा नही होता है । ज्ञानी 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के अतिरिक्त और कुछ नही चाहता। 

(२) क्षेत्र-प्रतिबन्ध का अभाव *- ऐसा नहीं होता कि अमुक 
क्षेत्र में जलवायु की अनुकूलता अच्छी है, इसलिए वहाँ ठहरूँ । 

(३) काल-प्रतिबन्ध का अभाव *- शीत ऋतु में अमुक क्षेत्र 
मेरे अनुकूल है, गर्मी में अमुक स्थान पर जाऊँ - ऐसा काल का 
प्रतिबन्ध नही होता । 

(४) साव-प्रतिबन्ध अभाव - किसी भी प्रकार से एकानन्‍्त 
पक्ष का आग्रह न हो । इस स्थान पर मुझे माननेवाले बहुत हैँ अथवा 
इस स्थान पर अधिक मनुष्य है, उनकी भक्ति अच्छी है, इसलिए वह 
रहूँ या बहुत भक्तिभाव से आग्रह करते है, इसलिए ठहरूँ - ऐसा 
भाव (इच्छा) नही होता । 

ऐसे चार प्रकार के प्रतिवन्धो से रहित अप्रतिबन्ध मोक्षमार्ग में 
अप्रतिहत भाव से कब विचरूँगा - ऐसी भावना यहाँ की गई है । 

विचरव उदयाधीन पण वीतलोभ जो - विहार-स्थलों में 
लोभकषायरहित सयम-हेतु से उदयाधीन, प्रकृति के योगानुसार 
विचरना अर्थात्‌ शरीरादि की क्रिया होती है। उदयाधीन अर्थात्‌ 
पूरव॑प्रकृति का जब उदय आवे तो उसको विवेक सहित जाने की यह 
(कर्मोदय) मेरा कर्तव्य नही है और उसमे ममत्व-राग न करे। अपने 
ज्ञानभाव से प्रकृति के उदय को जाने और ज्ञान से ज्ञानरूप से सावधान 


5. 
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रहे, किन्तु उसमें कोई इच्छा, विकल्प या ममत्व नही करे। यहाँ 
अपूर्व वीतरागदशा के लिये निर्ग्रन्थ मुनि अप्रतिहत दर्शन-ज्ञान-चारित्न- 
रूप मोक्षमार्ग मे रहे, आत्मा की ऐसी अपूर्व स्थिरता की उत्कृष्ट 
साधकदशा कब आवेगी - ऐसी भावना भायी है । 


“सर्व सबधनू बन्धन ती५ण छेद्दीने”- ज्ञान और कर्म उदय की 
सूक्ष्म सधि को प्रज्ञाद्वारा स्थिरता से छेदकर अकषायत्व के लक्ष्य से 
बिचरने की भावना प्रगट की है और इसलिए कहा है कि विचरशु 
कव महत्पुरुषने पथ जो” कोई जिनेश्बर महान पुरुष मिले या मुनिवर 
सत्पुरुषो का सयोग मिले तो उनके पदचिक्नो का - मार्ग का अनुसरण 
करें -- ऐसा अपूर्व अवसर कब आवेगा ? बाह्य और अभ्यतर कमे- 
कलक दूर कर आत्मस्वरूप की स्थिरता करूँ - ऐसी साधकदशा की 
यह भावना है ॥६॥। 


! 
ल्‍ 





जो स्वरूप समझे बिना...... 


२ 
| 
' 
जो स्वरूप समझे बिना, पायो दु'ःख अनंत । $ 
समझाया उन पद नर्मू, औ सद्गुरु भगवत ॥॥१॥ ४ 
कोई क्रिया-जड हो रहा, शुष्क ज्ञान में कोय । 
मानते मारण सोक्ष का, करुणा उपजे जोय ॥३॥॥ 
वेराग्यांदि सफल तो, जो सहु आतम ज्ञान | 
त्यों ही आतमज्ञान की, प्राप्ती हेतु-निदान ।६।॥। ; 


४०.4 


त्याय-विराग न चित्त में, होय उनको ज्ञान । 
अठके त्याग-विराग में, वो भूले निज भान ॥॥७॥। 


जहाँ-जहाँ जो जो योग्य हूं, वहाँ समझले तेह 


क्लास 


अननल-++..++नलनन-+-_++ जन 


चहाँ चहाँ वह वह भाचरे, आत्माथि जन एह ॥८॥ 


सेवे सदगुरु चरण को, त्याग करे निज पक्ष । । 
पावे वहु॒ परमार्थ को, निज पद का लहि लक्ष ॥९॥। ; 
; 
|| 
बजे 


- श्रीमद्र राजचन्द्र ः आत्मसिद्धि शास्त्र 
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मायाप्रत्ये साया साक्षीभावनो - कपट भाव की तुच्छ वृत्ति के 
समक्ष नित्य सरल-महिमावत अखण्ड ज्ञायक साक्षीमाव की जागृतिरूप 
निर्दोष विचक्षणता विकसित हो तो गुण द्वारा दोष दुर हो । 

कोई कहता है कि ससार में 'शर्ठ साढठचं सम्राचरेत्‌” क्योकि 
वैसा किये बिना काम नही चलता । स्त्री-पुजआादिक सब अनुशासन में 
रहे, इसलिए हमें तो घर व दुनियादारी के लिए कषाय करनी ही 
पडती है । उसको ज्ञानी कहते हूँ कि तुम्हारी यह मान्यता विपरीत है, 
अ्रम है। पाप करूँगा, क्रोध-कपट करूँगा तो सब उप्क रहेगा अर्थात 
दोष से लाभ हो - यह कंसे बने ” जो ऐसे विपरीत सिद्धान्त को 
मान्य करते है, वे क्रोध-कपट को नहीं छोड सकते, क्योकि शठ के 
प्रति शठता करना स्वय अपराध है। शठ के प्रति भी सरलता 
सज्जनता होनी चाहिये । 

प्रयोजनवश किसी को सूचना देने का विकल्‍प आ जाय, यह 
अलग बात है, किन्तु कषाय करने योग्य है - ऐसी मान्यता तो विपरीत 
ही है । थोडा-बहुत क्रोध, मान, माया, लोभ कहूँ तो सब ठौक बना 
रहे - ऐसा जो मानता है, उसका अर्थ यह हुआ कि अवगुण करूं, 
दोष-दम्भ करूँ तो ही अच्छा रहे, ये सब विपरीत मान्यता है । दोष 
करने योग्य मानने में दोष रखने की बुद्धि हुई तो उससे गुण कंसे 
प्रगट हो ? इसलिए आत्मा का हित करना हो तो यह निर्णय करना 
चाहिए कि मेरा स्वभाव असीम समता-क्ष मारूप है । 

ससार देहादि परद्रव्य की व्यवस्था में कोई किसी के अधिकार 
में नही । प्रत्येक वस्तु का कार्य स्वतत्र है । कोई वस्तु दूसरे के अधीन 
नही है । किसी के राग-ढेष करने से वह चीज अनुकूल नही होती, 
पूर्व का पुण्य हो तो अनुकूल दिखती है, किन्तु कोई चीज या कोई 
आत्मा किसी के अधीन नही है। 

कोई कहे व्यापक प्रेम करने से जगत्‌ वश में होता है, इसलिए 
विश्व भर से प्रेम करना - प्रेम का विस्तार करना चाहिए । इसका यह 
अर्थ होता है कि अधिक राग्र करूँ तो सब मेरे अनुकूल हो जायें, तब 
मशे शाति की प्राप्ति हो, किन्तु ऐसा हीता नही, क्योकि सब स्वतत्र 
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- है, इसलिए परद्रव्य से धर्म और शान्ति माननेवाले पर के आश्वित 
अपना समाधान करना चाहते है, उनके सभी सिद्धान्त झूठ है । 

निर्दोष भोक्ष मागे में तो परसयोग की अपेक्षा रहित, राग-द्वेष- 
विषय-कषाय रहित, तिकाली ज्ञायक हूँ, पर से भिन्न पूर्ण पवित्र 
ज्ञानमय हूँ रागादिरूप नही हूँ, शरीरादि की क्रिया नही कर सकता. 
पुष्यादि परचीज की सहायता की दीनता या अपेक्षावाला नहीं हूँ, 
अकेला पूर्ण ज्ञान-आनन्दस्वभावी हूँ - ऐसी स्वलक्ष्य की स्थिरतारूप 
पवित्र दशा प्रगट करने का पुरुषार्थ अपने से ही होता है, उसमें 
परवस्तु की आवश्यक्ता हो - ऐसी पराधीनता नही है, क्योकि प्रत्येक 
आत्मा का जञानस्वभाव सदंव ही स्वतन्त्र है । 

पूर्ण स्थिरता में न रह सके, तब निर्दोष देव-गुरु-शास्त्र तथा 
बीतराग धर्म के प्रति विनय-भक्तिरूप झुकाव रहता है। वहाँ भी 
बीतरागता की र॒चि की लगन है। उप्तमे थोडप भी राग-द्वेप आदरणीय 
नही है तो फिर पर का करूँ या न करूं - ऐसी वात कंसे हो ? क्योकि 
कोई आत्मा पर का कुछ नहीं कर सकता | इसलिए जिन्हे अपने 
हिल्रूप सम्यकमार्ग अपनाना है, स्वाधीन ज्ञातापन में स्थित रहकर, 
अपना सच्चा हित करना है, उन्हे अपने निर्दोष ज्ञानस्वभाव द्वारा 
समझना चाहिये कि मिथ्या-अभिप्राय आदि दोप से गुण प्रगट नहीं 
होता, इसलिए ज़िकाली वस्तुस्वरूप को सर्वज्ञ-बीतराग कथित 
नय-प्रमाण द्वारा समझना चाहिये । 

आत्मा सदेव जञान-आनन्दस्वरूप निर्दोष साक्षी है। में ज्ञाता हूं, 
पूर्ण हूँ, शुद्ध हूँ -- ऐसी श्रद्धा, उस स्वाधीन पूर्ण स्वरूप का ज्ञान और 
उसका ही आचरण होने पर थोडा-सा भी क्रोध, मान, माया, लोभ 
आदरणीय नही होते । वर्तमान पुरुषार्थे की कमजोरी से अल्पकपाय 
की अस्थिरता हो - यह भिन्न बात है, किन्तु हम गृहस्थी है, इसलिए 
हमे थोडा राग-द्वेष भी करना चाहिये तो ही सब ठीक रहे - यह 
अभिष्राय सिथ्या है, क्योकि पूर्वपुण्य बिना बाह्य की अनुकूलता नही 
मिलती | वास्तव में बाह्य की अनुकूलता है - ऐसा कहना कल्पनामात्र 
है ॥ में घर, ससार, देहादि को ऐसे ही ठीक रख सकता हैँ, सबको 
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वश में रख सकता हूँ, पर मुझे सहायक है, में दूसरे की सहायता कर 
सकता हूँ - यह मान्यता अज्ञान है, मिथ्यादर्शन नामक-शल्य है | 


,. प्राचीनकाल में किसी महान्‌ राज्य का स्वामी एक परदेशी 
नाम का राजा था, किन्तु एक समय ऐसा हुआ कि उसकी रानी ने 
ही उसे जहर दे दिया - ऐसा जानकर भी उसने अपनी स्त्री पर क्रोध 
नहीं किया और जाना कि इस शरीर का अन्त इसीप्रकार से होना 
था । में किसी परवस्तु का स्वामी नही हूँ, स्त्री ने मेरे शरीर से लाभ 
न होता हुआ माना, इससे उसने द्वेपरूप यह कार्य किया । में अपना 
ज्ञानरूप कार्य करूँ, जहर खिलाया - यह भी जान लिया | मेँ तो 
असयोगी ज्ञाता ही हूँ - ऐसा विचार करते-करते राजा ने अपने बेहद 
अवित्न ज्ञाता स्वभाव की महिमा में स्थिर होकर महापवित्र समाधि- 
दशा में - ज्ञानभाव में देह छोडी, किन्तु अपनी राज्यसत्ता का उपयोग 
नहीं किया । यह उसकी भूल नही थी, किन्तु ज्ञानी की विचक्षणा थी, 
विवेक था। 


«कोई कहे कि में परचीज में विवेक से काम कर सकता हूं, 
किन्तु किसी का किसी द्वारा कुछ भी नही हो सकता है। जीव ज्ञान 
में स्व को भूलकर मात्र राग-द्वेष व कर्त्ता-भोक्‍ता का भाव कर सकता 
है । प्रत्येक आत्मा अपने अनन्त गुणों युक्त, अनन्त सामथ्यंयुक्त है । 
त्तीमकाल और तीनलोक में कोई भी पर की क्रिया करने को समर्थ 
नही है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ भी कार्य नही कर सकता ! 
निमित्तरूप से कर्त्ता हूँ - ऐसा मानना भी अज्ञान है, क्योकि पर को 
दवाने का कषायभाव करे तो भी पर से लाभ-हानि नही हो सकते, 
अत अपने तल्लैकालिक स्वभाव के लक्ष्य में ज्ञानस्वभाव की जागृति और 


शान्तिरूप रहे तो निर्मेलता प्रगट हो । 
कोई वस्तु पराधीन नही है। प्रत्येक पदार्थ सर्वथा स्वतत्र है, 


भिन्न-भिन्न है। अनादि और अनन्तरूप से अपने आपकमें परिपूर्ण है । 
मात्र स्वभाव का लक्ष्य करके अनादिकालीन विपरीत अभिप्राय 


(खोटी मान्यता) दूर करने की प्रथम आवश्यकता है । 


छन्द ७ डछ 


सच्चा ज्ञानी अन्तरग से समाधान करता है और अज्ञानी पर में 
इण्ट-अनिष्ट कल्पना करता है ५ कुट॒म्ब में किसी की भूल हो जाय तो 
विवेक से समाघान करना चाहिये। पति में भूल हो तो स्त्री उपेक्षा 
करती है, सहन करती है, कभी स्त्री भूल करे तो उसका पति जरा 
भी सहन न करे - यह न्याय नही है । लौकिक नीति-व्यवहार में 
सज्जनत्ता का दावा करनेवाला अपने मान्य सिद्धान्तो के लिये बहुत 
कुछ सहन करता हे और इस नीति के लिए अन्य सबकी उपेक्षा 
करता हें । इसीप्रकार आत्मधमे में व्यवहा रिक सज्जनता होनी ही 
चाहिए । अखिल ससार की स्थिति कया हैं - यह जो विवेक से तथा 
समझपूर्वक धैयें से जानता हैँ, वह अन्य को दोष-दु ख देने का भाव 
नही करता । 

प्रश्न *- आपकी बात सच्ची है, किन्तु घर-ससार में रह कर 
ऐथा होना असम्भव है । 

उत्तर - परसयोग किसी का लाभ या नुकसान नही करा 
सकते, अज्ञान से मानो भले ही । जिसे ऐसा अभिमान है कि यदि हम 
क्रोधादि कषाय न करे तो काम नही चले, मान, इज्जत, अनुकूलता 
नही मिले, लोक में निबल कहलायें, किन्तु उसके ऐसे अभिप्रायानुसार 
पर में कुछ भी नही होता, इसलिये ऐसी मान्यता खोटी है । 

१ जिन्होंने तीत्र क्रेध, मान, माया, लोभ में चेतन्यवीर्य को 
सलग्न कर दिया है, पर को दवाया और अनीतिपूर्ण अभद्र आचरण 
किये हैँ, वे भयकर नरकगति में नपुसक हुये है । तथा नपुसक जीव 
को स्त्री-पुरुष दोनो के प्रति काम-भोग की अनन्ती तीत्र आकुलता 
होती है । 

२ जो क्रोध, मान, लोभ में थोड लगे, लेकिन जिन्होने कपट 
अधिक किया, वे तिय॑च-पश्ु हुये । 

३ जो मन्दकषाय के मध्यमभाव में रहे, वे मनृष्य हुये । 

४. जो शुसमाव में बढे, वे देव हुये । 

५ जिन्होने स्वरूप की स्थिरता द्वारा कषाय मे अपना उपयोग 
सर्वेथा नही लगाया, वे वीतरागी सिद्ध-परमात्मा हुये । 


४८ अपूर्व अवसर प्रवचन 


“इसप्रकार सब जीव सिद्ध समान है! - ऐसा जो समझता है, 
बह सिद्ध होता है। सिद्ध परमात्मा के समान पूर्ण पवित्न शक्ति प्रत्येक 
आत्मा में निहित है, जो इसे समझे वह वैसा हो सकता है; किन्तु 
असीम ज्ञान को, समतास्वरूप की पवित्र शाति को भूलकर क्रोध, मान, 
माया, लोभरूप विषय-वासना में लीन होना, परवस्तु में इष्टबुद्धि 
करना महापाप है, स्वाधीन स्वरूप की अनन्ती हिसा है। क्रोधादि 
तुष्छ भावों को धारण करने में अपनी हीनता या नपुसकता है । 
अत सर्वप्रथम आत्मा के यथार्थ स्वरूप को जानकर पर में इष्ट-अनिप्ट 
कल्पना व पर मे क्तृत्व व भोक्तृत्व मानने का अभिप्राय बदल कर 
ऐसा निर्णय करे कि मेरे नित्य ज्ञानस्वभाव में जरा भी क्रोध, मान, 
भाया, लोभ नही है, क्लेश नही है, इसलिए ये करने योग्य नही है । 

हित-अहितरूप परिणाम तो अपना ही भाव होने से उसे पहचान 

कर अपने वश में रख सकता है, किन्तु पर का कुछ भी नही कर सकता - 
ऐसे विवेक स्वभाव से निश्चित होने पर यह निश्चित हुआ कि क्र धादि 
दोष द्वारा स्त्री-पुत्न आदि ठीक रहे और वश में रहे - ऐसा मानता 
झूठा ही है । इसलिए त्विकालीस्वरूप मे विवेकी दृष्टि रखकर अवगुण 
(दोष) करने का लक्ष्य स्वप्न मे भी नही करना चाहिये। जरा भी 
क्रोधादि कषाय मेरे नित्य तत्त्व मे नहीं है, इसलिए इन्हे न होने दूँ, 
स्वसन्मख ज्ञाता ही रहूँ- ऐसी भावना निरन्तर रखनी चाहिए। 
अर्थात्‌ स्वसन्मुख ज्ञातापना और उसमें धीरज रखने का विद्यष 
पुरुषार्थ करना वह अपने अधिकार में है+4 ' 

जैसे ज्ञानस्वभाव की जागृति छिपाकर दूसरे से कपटभाव किया 
करता भा, वैसी प्रवृत्ति छोडकर में अखण्ड ज्ञानस्वभाव की जागृति 
इसप्रकार रखूँ कि किसी प्रकार का कपट बश आवे तो उससे भिन्न ही 
नर्दोष साक्षीभाव को ज्ञानदृष्टि द्वारा जान लू । स्वभाव की 
जागति में अशमात्न भी कपट नहीं आने दूँ, पवित्न सरल स्वभाव हे 
दृष्टि और महिमा द्वारा माया (कुटिल) भाव को जीत लू - एं 


मेरी भावना है । 


रहूँ, * 


छ्न्द ७ ४९ 


लोभ प्रत्ये नह लोभ समान जो - जैसे लोभ में लोभ करने 
योग्य है! - ऐसा ममत्वभाव था, अब में इस लोभ के प्रति अशमात्र 
भी लोभ नही रख॑, किन्तु निर्लोभतारूप अकषायी सन्तोषभाव से 
आत्मा में स्थिर रहूँ, परम शातिमय मेरे आत्मा में तृप्त रहेँ । में 
अनन्त ज्ञान-शाति स्वभावी हूँ। ज्ञानस्वभाव में स्थिरता द्वारा निर्मेलता 
प्रकट होने से त्रिकाल और व्विलोक का ज्ञान प्राप्त होता है, उस पूर्ण 
आनन्दस्वभाव को भूलकर परसयोग मे सुखबुद्धि मानकर विपरीत 
हुआ, इससे तीनकाल और तीनलोक के परिग्रह की तृष्णा बढती जाती 
है, किन्तु उस तृष्णा का पेट कभी भरा हो - ऐसा नही होता । 


अज्ञानभाव में अनन्ती तृष्णा द्वारा जेसे लोभ करने में असीमता 
थी, वैसे ही में ज्ञानस्वभाव में दृढ होने से बेहद सन्तोपस्वरूप पूर्ण 
शुद्धता के ज्ञान द्वारा अनन्त ज्ञान एवं सन्‍्तोष रख सक्ता हू । ससार 
की वासना को दूर कर में पुण्य-पापरहित पूर्ण शुद्ध पवित्रता मे ठहरू 
और नित्य स्वभाव का सन्‍्तोप प्राप्त करूँ - ऐसी यह भावना है। 


पूर्ण पवित्र सिद्धपद अपने में शक्तिरूप में है, उसकी प्राप्ति के 
लोभ का विकल्प छट्ठे गुणस्थान तक होता है, किन्तु दृष्टि में पूर्ण का 
आदर होने से शुभ विकल्प का भी नकार है और भविष्य में प्रभु की 
आज्ञा से उसी स्वरूप में लीन होऊँगा' - इसका वर्तमान में सत्तोष है 
अर्थात्‌ ससार के पुण्यादि परमाणुओ की इच्छा नही है, किन्तु मोक्ष 
की इच्छा का विकल्प छूटकर स्वरूप की स्थिरता की अपूर्व प्राप्ति 
कब होगी ? ऐसी यहाँ भावना की गई है । ७ छ 
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प्रत्यक्ष सदगुरु सम नही...... 
आत्सज्ञान समदर्शता, बिचरे उदय प्रयोग । 
अपूर्व चाणी परसथ्रुत, सदुगूद लक्षण योग ॥१०॥॥ 
प्रत्यक्ष सद्गुरु सम नहीं, परोक्ष जिन उपकार | 
ऐसा लक्ष हुए बिना, उगे न जात्म विचार ॥११॥ 


- श्रीसद््‌ राजचन्द्र ४ आत्ससिद्धि शास्त्र 
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छ्न्द ८ 
बहु उपसर्गकर्ता प्रत्ये पण क्रोध नहीं, 

/ बंदे चक्री तथापि न सके सान जो; 
देह जाय पण माया थाय न रोममां, 
लोभ नहीं छो प्रबल सिद्धि निदान जो । 
अपूर्वे अवसर एवो कक्‍्यारे आवशे ॥।८॥। 


हिन्दी पद्मानुवाद 
बहु उपसर्ग करे उन पर ना श्वेद हो, 
चक्री भी बन्दे तो कुछ ना मान हो; 
तन जाये तो माया हो ना रोम में, 
ऋद्धि-सिद्धि का लोध न मेरे ध्यान हो । 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥८॥ 


छन्‍द ८ पर प्रवचन 

' 'अपूर्व अवसर” की भावना में ऐसी रुचि का चिन्तन है कि 
उत्कृष्ट साधकदशा प्रकट हो और शुभाशुभ भावों का क्षय करूँ कि 
जिससे पुन बन्धन में न फंसूं। प्रथम श्रद्धा में अबन्धदशा द्वारा 
अथ्यात्वरूपी विकल्प को दूर किया, अब अपने शुद्धवशारूप पुृरुषाथ इशारूप परुषार्थ 
प्ले उग्र करके सर्व कर्मे-उदय की सूक्ष्म सधि को पुरुषा्े द्वारा तोड 
£, ऐसी साधकदशा कब आवेगी - एसी भावना यहाँ की गई है। 
प्रत्यधिक उपसर्ग करनेवाले के प्रति भी लेशमात्न क्रोध न हो - ऐसी 
ग्रह भावना है । क्रोधादि कबाय करने का अभिश्नाय नही है, किन्तु 
ध्वरूपस्थिरता की दृढ़ता का, उम्रता का उुर्ुपायं है: की दृढता का, उग्रता का पुरुषार्थ करू ऐसी यहाँ 

वाह 
स्वय निरपराधी होते हुए भी किसी देव, मनुष्य, तिर्यच अथवा 
अचेतन प्रकृतिकृत घोर उपसर्गजनित असाता का उदय हो तो भी 
उसके प्रति लेशमात्र भी क्रोध नहीं करूं, क्योकि पहले असाता 


छ्त्द८ ५१ 


वेदनीयादि अनेक कर्म बाधे है, वे अपनी स्थिति अनुसार कक 
निर्जस को प्राप्त होते है, वे अस्थायी है, उनसे ज्ञानगुण को कोई 
कोई यह माने कि मेने बहुत सहन किया तो उसकी यह 
मान्यता झूठी है, क्योकि ज्ञान का स्वभाव असीमरूप से जानना है । 
जिसे केवलज्ञान प्रकट हो, वहाँ सब बनन्‍्त को सहज ही जाना जाता 
है । उस दशा के बिना मैने बहुत जान लिया, सहन किया” - एंसा 
पतानना मानना भूल है। 
कोई कहे कि कोई मुझे गाली दे, मेरी निन्दा करे तो कितनी 
बार सहन करूँ ? सहन करने की कोई सीमा तो होनी चाहिए ? किन्तु 
ऐसा नही है । सहन करना अर्थात सम्यग्ज्ञान के द्वारा कार्य को 
विवेकरूप जान लेना है। अनन्ती प्रतिकलता के सयोग दिखाई पडते 
हुए भी ज्ञान रुकने के स्वभाववाला नही है, जानने में दोष या दु में दोष या दुख 
नही है। जो जसा है वेसा जानना तो गुण है, उसमें अनन्ती समता 
है। आत्मा सदेव ही बेहद ज्ञान समता का गत्मा सदंव ही बेहद ज्ञान समता का समुद्र है है, परचीज को 
जानता हूँ - ऐसा कहना व्यवहारमात्र हैँ, वास्तव में स्वय अपने 
जान की स्वच्छता को अपने में जानता है, देखता है, परवस्तु किसी 
आत्मा स्वाधीन ज्ञानस्वरूप है। वह रागादि या देहादि परवस्तु- 
! रूप तीनकाल में भी नही है। एक द्रव्य में परद्रव्य का कारण-कार्य भाव, 
पराधीनता या पर का सहायकत्व तीनलोॉक ओर तीनकाल में नहीं 
है 20400 2%7 22 22 
में नही है, फिर भी कोई ऐसा माने कि आत्मा में ऐसी ताकत है तो 
उसकी मान्यता झूठी है, उसे स्वतन्त्र ज्ञानस्वभावी आत्मा का तथा 
पुद्गल की स्वतन्त्रता का भान नही है । 
जिनकी दृष्टि निमित्त पर है, उन्होने राग को करने योग्य 
माना है। मुझे पर से लाभ-हानि है - ऐसा जो मानता है, उसने 


बपसय पाजता मे तीज जाय कप उप पक बाप है... पे पर के साथ अनन्त राग-हष को राग-हंष को करने योग्य माना है। उन्की 
“विपरीत सान्‍्यता में तीनो काल राग-हेष है -- ऐसा आया. 





प्र अपुर्वे अवसर प्रवचन 


किन्तु ज्ञान में स्वलद्ष्य से ज्ञान का समाधान करना चाहिए - ऐसा 
उन्होने स्वीकार नहीं किया। जिन्होने सर्वज्ञ-वीतराग के न्याय से 
यथार्थ ज्ञानस्वभाव को जानकर अनादि-अनन्त एकरूप, पर से भिन्नरूप 
जाननेवाला में हूं - ऐसे बेहद अपरिमित ज्ञान व समता-स्वरूप की 
प्रतीति की, उनको ज्ञानस्वभाव का धैर्य किसी प्रकार नही छूट सकता। 
इसलिये गृहस्थदशा मे भी अखण्ड ज्ञानस्वभाव की प्रतीति में बेहद 
समता सहज ही आती है । 

ज्ञान तो गुण है, गुण से दोप की उत्पत्ति सभव नही है। जिन्‍्होने 
ज्ञान को अपना स्वरूप स्वीकार किया, उन्होने उसको पर से प्रतिरुद्ध 
होना नही माना । ज्ञान में जो जैसा है, उसे बसा जान लेना तो गुण 
है । ज्ञान का कार्य तो जानना मात्र है, लेकिन राग का कार्य परवस्तु 
में इष्ठ-अनिष्ट कल्पना करना है। ज्ञान तो प्रत्येक आत्मा का 
स्वतन्त्र अखण्ड स्वभाव है, वह किसी भी काल में जानने से समाप्त 
हो या अटक जाय - ऐसा नही है । 

जिन्हे परवस्तु में तीत्र स्नेह है, उन्हे तृष्णा और मोहरहित 
ज्ञानस्वभावी आत्मा की पहचान नहीं हैं । अमुक मोह दर किए किना 
धर्म के समीप आना नही होता । खचे करने से पैसा नष्ट नही होता, 
यह लौकिक न्याय का सिद्धान्त है । मध्यस्थ भाव से यथाथेरूप से 
प्राकृतिक नियम समझना चाहिए कि दान देने से धन वष्ट नही। होता, 
किन्तु पुष्य तष्ट होने से धव नष्ट होता हे । 

निर्लोभी अकषायी पवित्र अत्मस्वरूफ की पहचान होने के 
युदचात्‌ शुद्धात्मा का लक्ष्य तिरावज्ञम्बी क्लान-भाव ही रहता हैं, अल- 
सर्वप्रथम ससार के प्रति अशुभ' राग छूट जाने के पश्चात्‌ सच्चे छामे 
की प्रभावना के लिये लोभ कषाय का त्याग होता है । सच्चे धर्म की 
साधना करनेवाले मुनिगण स्थिर रहें; साथ ही मेरा वीत्तरामभाव बढ 
जाय - ऐसी भावनावाले गृहस्थ के अशुभ से बचने के लिये दानादि 
क्रिया हुए बिना नही रहती। यहाँ पर की क्रिया के साथ सम्बन्ध 
नही है, किन्तु गुण की रुचि में. राग सर्वथा दुर नहीं हुआ, इसलिये 
जो राग रहा, उसकी दिशा वह गृहस्थ बदलता है, लेकिन शुभराम 


छ्न्द ८ प्र 


को धर्म में सहायक नहीं मानता। पर से सर्वेथा भिन्न निवृत्ति- 
स्वरूप ज्ञानस्वरूप में हैँ - ऐसी स्वाधीन तत्त्व की रुचि राग का 
नाश करनेवाली है; इसलिए ब्रह्म चये, सत्य आदि सद्गुणो की दचि 
हुए बिना नही रहती । 


स्वरूप की सच्ची पहिचान होते ही तुरन्त त्यागी हो जाय - 
ऐसा नियम नही हैँ । जिसे स्वरूप की सच्ची पहिचान हो जाय, उसके 
व्यवहार-नीति और पारमार्थिक सत्य प्रगटे बिना नहीं रहता । जहाँ 
पारमार्थिक सत्य है, वहाँ व्यवहार में सत्य वचनादि होते ही है । 
जिसने सत्य का भान किया हैं, उसे असत्‌-खोटी समझ का अंश भी 
नही रहता - यह अटल नियम हैं । 


रुचि का अनुयायी वीर्य (पुरुषार्थ - बल) है । जिसमे जिसका 
प्रेम होता है, वह उस इष्ट की प्राप्ति के लिये पुरुषार्थ करता ही है; 
जिसमें जिसकी रुचि होती है, उसकी प्राप्ति के लिए वह मर-पचकर 
भी प्रयत्न करता हैं - ऐसा नियम हैं । यदि कोई पराधीनता का 
ढु ख देखे, तो वह दोष-दु 'खरहित अकेला है - ऐसा विचार करके अन्य 
सबकी उपेक्षा कर छूटने का उपाय अवश्य करे। जैसे कीडा या लट 
पत्थर के नीचे देबा हुआ भी जीने के लोभ से, शरीर पर बहुत वजन 
होने पर भी भले ही देह के टुकड हो जाये - ऐसा अन्तरग में जोर 
देकर बाहर निकलता हैँ, इसीप्रकार मकोडा जब किसी से चिपेट जाता 
हैं तो भले ही आधा शरीर टूट जाय, किन्तु छोडता नही, ऐसे ही 
प्रत्येक जीव अपने सकलित कार्य को करता हुआ दिखता हैँ । 


अत यह सिद्ध हुआ कि समझ के अनुसार रुचि और रुचि के 
अनुसार पुरुषार्थ होता हैं । जिसे जिसप्रकार का श्रद्धान दृढ 'हो जाय 
व इष्ट मान ले, वह उसकी प्राप्ति के लिये पूर्ण पुरुषार्थ करता ही है, 
उसके लिये वह अपने शरीर की भी परवाह नही करता । (परवस्तु को 
कोई प्राप्त नही कर सकता, कल्पना से प्राप्त की - ऐसा भले ही मान 
ले।) लौकिक कहावत हैं कि देह का नाश हो तो हो जाय, किन्तु इष्ट 
प्रयोजन की प्राप्ति करके ही रहेगे । 


५४. अपूर्व अवसर प्रवचन 


उसीप्रकार अनन्तकाल की पराघीनता, राग-द्वेप-अज्ञानभाव से 
छूटने का उपाय जिन्होंने अपने ज्ञानस्वभाव द्वारा जान लिया, उन्हे 
उसकी रुचि क्यो नही होगी ? में सदैव अपने ज्ञानादि अनन्त गुणों से 
परिपूर्ण हूँ, शुद्ध हूँ, रागादि पुण्य-पाप, शुभाशुम, पर-उपाधि और 
देहादि मेरे मे नही है, में सदा पर से भिन्न ही हैं - ऐसा जिसने जान 
लिया हूं, वह यथार्थ स्वरूप की निशक श्रद्धा में ज्ञानवल द्वारा, 
स्वाधीन स्वरूप की एकाग्रता से, पूर्ण सिद्धपद प्राप्त करने के लिये 
स्वरूप-रस में लीन हो तो कैसे डिग्रेगा ? अर्थात्‌ नही डिग सकता । 
भले ही शरीर छूट जाय, किन्तु इस पूर्णस्वभाव की जुद्धता की सन्धि 
और गयुवलध्यान की श्रणी न छूट - ऐसा यह अपूर्व अवसर (अब - 
निश्चय, सर - श्रेयोमार्ग ) मेरे लिये कब आएगा - ऐसी यह भावना 
की गई है । 
मैं पर से भिन्न, त्िकाली ज्ञानस्रभावरूप हूँ, किसी के द्वारा 
, रुकनेवाला नही, पररूप नही, रागादिहूप नही, दुसरे की तरफ झुक्ाव 
का अशुद्धभाव तो एक समय की अवस्था जितना ही है। में नित्य 
टकोत्कीर्ण ज्ञायक एकरूप हूँ, किसी निमित्त की अपेक्षावाला नही हूँ - 
ऐसा समझनेवाला प्रत्येक्त आत्मा पूर्ण स्वतत्र भगवान है। सर्वज्ञ 
_ भगवान के शासन में सम्पूर्ण जगत्‌ का न्याय निहित है, तटस्थतापूर्वक 
स्वतत्र स्वश्नाव से विचार करने पर सर्रज्ञ के उक्त न्याय के अनुसार 
सारा जान आत्मा में है । 
बहु उपसर्ग-कर्त्ता प्रत्ये पण क्रोध नहिं - बहु' शब्द उपसर्ग की 
असीमता सूचित करता है । ज्ञानी का उपसर्ग के समक्ष भी बहू क्षमा 
स्वभाव' जाग्मत है। क्षमा अर्थात्‌ स्वसाव से परिपूर्ण ज्ञानदृष्टि में 
किसी के दोष दिखाई नही पडते, क्योंकि कोई वस्तु दोषरूप नहीं है। 
भले ही घोर प्रतिकूलता का प्रमग ज्ञान की स्वच्छता में जाना जाय, 
किन्तु उससे ज्ञानी को बाधा नही होती । अशुभ कर्म के सयोग में ज्ञानी । 
जानता है कि विपरीत पुरुषार्थ द्वारा विकारी पर्याय पहले अपनाई थी, '- 
उसी भूल का फल यह अशुभ कर्म का सयोग वर्तमान में पा हे 
रहा है, किन्तु अब मै त्रिकाली अखण्ड ज्ञानस्वभाव का स्वामी हैं 


छ्न्ष <ू 55% 


भूलरूप परिणमन नही करता, किन्तु निर्दोष ज्ञाताभावरूप होने से 
भूलरहित स्वभाव के भान में स्थिर होकर भूतकालीन अवस्था और 
नि्ित्त का ज्ञानमात्र करता हूँ । 


ज्ञानी जिन सयोगो को देखता है, उनमे हर्ष-शोक नही करता । 
निर्दोष ज्ञानस्वभाव का लक्ष्य रख कर भी ज्ञानी के अल्प राग-हेष 
होते हैं, किन्तु उसकी मृख्यता नही है, म॑ त्रिकाली ज्ञानस्वभावी हूँ, 
इसकी मुख्यता है। ऐसा विचारकर निशक स्वभाव में सच्चा 
अभिप्राय लाओ कि में राग-द्वेप-मोहरूप नही हूँ, क्योंकि वे मेरे स्वभाव 
नही हैँ, इसलिये कपाय अशमात्र भी करने योग्य नही है, राग-द्वेप 
न होने देऊं अर्थात्‌ जाग्रत ज्ञानस्वभाव की बेहदता में स्थिर रहूँ - 
ऐसा अभिप्राय जाग्रत रखना हो ज्ञान की क्रिया है । 


अल्प राग का अश अभी होता है, यह अलग बात है, किन्तु 
हमें राग-हेष करने पडते है - ऐसा मानने में तो वहुत अहित है । में 
दूसरो को समझा दूँ मेरे द्वारा दूसरे समझते है, मेरी सलाह से सब 
भली प्रकार से रहते हैँ, इसप्रकार पर की व्यवस्था का कतृत्व एव 
ममत्व रखूँ - ऐसी मान्यता महापाप है। पर का कुछ भी कार्य कर 
सकूं - यह विपरीत अभिप्राय है और उस अभिप्राय में अनन्ती 
आसक्ति है, इसलिए सर्वप्रथम इस अभिप्राय को बदलना चाहिए । 


में सदा ही पर से भिन्न ज्ञानानन्दस्वरूपी हूँ, में ज्ञान के सिवाय 
कुछ भी नही कर सकता । मै पराश्रय से होनेवाले भाव को नित्य 
स्वभाव की भावना द्वारा दूर करनेवाला हूँ, पर” मुझे सहायक नही हो 
सकता । मेरा कत्तंव्य तो यह है कि रागरहित, परावलम्बन-रहित 
ज्ञान करूँ। में पूर्ण पवित्र ज्ञानमात्र हूँ - ऐसे अभिप्राय को मै निरन्तर 
बनाये रखूं और स्वरूप की दृढता बढे - यही हितकर है। 


भले ही किसी को प्रसगवश सलाह-सूचना देने का विकल्प आवे, 
किन्तु उसमे किसी प्रकार का आग्रह या ममत्व नही होना चाहिये । मेरी 
वात से कोई सुधरे या“विगडे - इसका क्तृंत्व-ममत्व में छोड देता हूँ । 
तत्पश्चात्‌ वह सुधरे या न सुधरे - यह उसके भावों पर निर्भर है, मे 
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किसी का कुछ कर नही देता । में तीनो काल मे ज्ञान ही करता हूँ - 
ऐसा मानने से राग-द्ेप होने का अवकाश नही रहता, सुधरना तो उसे 
स्‍्वय को है। निकाली द्रव्यस्वभाव में कुछ बिगाड नहीं होता 
वर्तमान एक समय की अवस्था में पराश्रय कर जीव नये राग-द्वेष 
करता है - यह उसकी भूल है। इस भूल को वह नित्य ज्ञानस्वभाव 
के लक्ष्य और स्थिरता द्वारा दुर कर सकता है; इसलिये समाधान 
स्वय को ही करना है, पर से कुछ भी नही है। इसी मे अनेक प्रश्नो 
का समाधान हो जाता है । 


में दूसरे को शीघ्र समझा दूँ, में पर की व्यवस्था रख सकता हूं 
- ऐसी मान्यतायें सब मिथ्या है । जिसने आपने आपको सुधार लिया, 
उसके लिए सारा जगत्‌ सुधर गया, जिसने स्वाधीन स्वरूप द्वारा 
निजात्मा को अविरोध रूप से जान लिया, उसको कोई विध्न नही है । 
चाहे अनुकूल या प्रतिकूल बहुत उपसर्ग आवे, उनमें ज्ञान को क्या ? 
उपसगे चार प्रकार के हैं - देवक्ृत, मनुष्यक्ृत, पशुक्त] और 
अचेतनकृत । उनमें किसी के प्रति भी क्रोध नही भावे - ऐसी 
भावना है । 


कोई माने कि में अपने भाई, मित्र, पुत्र, समाज आदि का इतना 
उपकारी रहा हूँ, किन्तु वे फिर भी मेरी निन्‍्दा आदि द्वारा प्रतिकूनता 
उपस्थित कर मुझे हैरान कर देते है - ऐसा मानना भी मिथ्या भ्रम 
है। इन सर्ब:सयोगो में पूर्वकर्म निमित्त हैं, तू उनमें अपने इष्ट-अनिष्ट 
“रूप होने की कल्पना करता है। अरे ! निमित्त आत्मा में नहीं हैं 
और वह तुझे जबरदस्ती से बिगाड नही सकता । 


कोई भी परवस्तु दूसरे को राग, द्वेष या ्रेधादि नही करा 
देती । आत्मा अरूपी, ज्ञानधन, ज्ञानपिड है; उसमें राग-ढेष उपाधि 
का अश नही है । तब परवस्तु के प्रति क्षोम किसलिए करना चाहिए ? 
जो वस्तु पर है, वह सर्वथा भिन्न अपने स्वभाव में स्थित है । ऐसे 
स्वतन्त्र वस्तुस्वभाव को कोई भिन्न जान ले तो उसे ज्ञात होगा कि 
मेरे मे न क्रोध है, न द्वेष है, न हठ है, न उपाधि है। 
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आत्मा ज्ञाता है, साक्षी है, उसके अरूपी ज्ञान में प्रीति या 
अप्रीति आदि विकल्पों का अश भी नही है। परवस्तु किसी के लिए 
इष्ट-अनिष्ट नही है, लौकिकजन परवस्तु में इष्ट-अनिष्ट, सुख-दु थे 
की कल्पना कर लेते हैं और अपने को रागस्वरूप मानते हैं, किन्तु 
यदि भात्मा रागादिरूप हो तो राग दूर नही किया जा सकता । जीव 
प्र के कारण से अपने को सुखी-दुखी मानता है - यह भी वास्तविक 
नही है । यदि जीव को पर से दु ख होता हो तो जीव कभी क्षमा नही 
रख सकता, किन्तु ऐसा नही होता । आत्मा चाहे तो कितने भी 
प्रतिकूल सयोगो या प्रसगो में क्षमा, समता, शान्ति रख सकता है; 
उसमें कोई बाधा नही दे सकता। निमित्त चाहे जैसा मिले, किन्तु हम 
उसमें से सुलटा अर्थ कर सकते हैं । 


पवित्र ज्ञानी की भी कभी निन्‍्दा नही होती है । यद्यपि उनकी 
निन्‍दा करनेवाले पुस्तके भी लिखते है, किन्तु उनसे ज्ञानियो की आत्मा 
को क्या ? अरे ! कौन किसकी निन्‍दा करता है ? 


प्रत्येक अक्षर अनन्त परमाणुओ से बना हुआ है, वाणी तो 
परमाणुओ की अवस्था है। वे निन्दा के शब्द तो तुमको यह कहते 
नही कि तुम ढंप करो, किन्तु अज्ञानी अपनी विपरीत मान्यता द्वारा 
हू मेरी निन्‍दा करता है' - ऐसा मानकर अपने भाव में हेप करता 
करता है, किन्तु ज्ञानी को राग-हेष करने का भाव ही नही होता तो 
फिर अन्य कौन राग-देष करा सकता है ? ज्ञानी परवस्तु द्वारा राग-हेष 
-मोह होना नही मानता, अपनी निर्बलता से उन्हें अल्प राग-ढेष होता 
है, लेकिन यह गौण बात है । 


ज्ञानी जानता है कि निन्‍्दात्मक शब्दों के जड रजकण पुस्तक 
रूप होनेवाले हो तो उनको कोई भी शक्ति नही सेक सकद्ी - ऐसा 
जाननेवाले चाहे कितने ही परिषह आओ, वे क्षमा ही रखते है । 
ज्ञाता रहूँ - यह मेरा सहज स्वरूप है। समतारूप की स्थिरता 
बढाने की उत्तम कसौटी का यह समय है। सामनेवाले जीव मुझे दु ख 
देने में निमित्त होते है - ऐसा विचारकर वह उनसे द्वेष व करे, किन्तु 
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उनकी अज्ञान-दशा देखकर करुणा करे । जो किसी के प्रति दृप या 
क्राध नही करता, वही ऐसा समता रखता है । 

जीव जवतक परव्स्तु में कर्तृत्व-ममत्व मानता है और पर से 
भिन्नत्व नही समझता, तबतक वह उसमे कर्त्तापने का अभिमान और 
राग-द्ेष करता है तथा पर का कर्त्ता-भोक्‍ता हूँ - ऐसी कल्पना करता 
है । अन्य किसी को इच्छानुकूल परिणमित कराना चाहे तो परसम्त्नन्धी 
विचारा हुआ यथेच्छ कभी होता नही और विपरीत मान्यता से राग- 
हेप दूर नही होते । इसलिए सर्वप्रथम निज-पर स्वरूप को जानो; 
उसका अभ्यास, अध्ययन, श्रवण, मनन करो । भाई ! सच्ची समझ 
बिना मान्यता विपरीत है । 

लोग ऐसा सोचते हैं कि यह मेरा लडका है, मेरा भाई है - यह 
ऐसा अहित कंसे कर सकता है ? किन्तु भाई ! ससार का ऐसा ही 
नियम है । यह कोई नवीन बात नही है और अपना दु ख हटाने का 
सच्चा उपाय एकमात्र आत्मनज्ञान है। लोक में वाहरी वस्तु को इष्ट 
मानकर उसे स्थिर रखने के लिए यह जीव कितना अधिक सावधान 
रहता है तो फिर जिसे सच्चे हित (आत्मस्वरूप) की प्राप्ति हुई है, 
वह उस सच्चे हित में किसी भी प्रकार का विध्त कैसे आने देगा 
अर्थात्‌ नही ही आने देगा । 

अकपायदुृष्टि द्वारा कषाय दूर करने की यह भावना है । चाहे 
जितने प्रतिकूल प्रसग उपस्थित हो, किन्‍्तू उनके उपस्थित करनेवालो 
के प्रति क्रोध नहीं आता, में तो अपने क्षमास्वभावरूप हूँ । बाह्य 
निमित्तो को दूर करना नही है, क्योकि दूर करने से वे दूर नही होते, 
किन्तु उनके सम्बन्ध का निर्दोष ज्ञान करना है। निमित्तों को दूर 
करने की किसी की सामथ्यें नही है, किन्तु क्षमा बनाये रखना - यह 
अपने पुरुषार्थ के आधीन है । अज्ञानी पर-निमित्तो को हुर करना 
चाहता है, किन्तु उनका दूर होना जीव के आधीन नही है । कोई पर 
में पुरुषार्थ नहीं कर सकता और उससे कभी शान्ति भी नहीं मिल 
सकती | धर्मात्मा निमित्त का लक्ष्य नही करता । स्वयं ही त्मताभाव, 


क्षमा-स्वभाव को धारण करता है । 
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विरोधी जीव को क्रोध व हेष करने से रोकना, इस जीव के 
सामथ्यं की वात नही है, किन्तु अपने में - सहज-स्वभाव में समता 
रखना, यह उसकी स्वसत्ता की वात है । भरे ! घाणी में पेल दे तो 
भी अशरीरीभाव बनाये रखने की यह वात है, उत्कृष्ट साधकदशा 
की यह भावना है, इसलिए उत्कृष्ट परिषह की यहाँ वात की है । यह 
सहज वीतरागदशा की भावना है। निग्नेन्थ मुनिदशशा में निरन्तर 
आत्म-समाधि जब लगती है, तव वाहर क्या होता है, इसकी उसे सुध 
भी नही रहती । 'कौन बोले ? कौन सुने ? कौन समझावे ?” - एंसी 
तटस्थ वीतराग भावना आत्मा के सच्चे स्वरूप की पहचान करने से 
होती है । 

परनिमित्तों को दूर करना, रखना या उनमे मेल-मिलाप करना 
या परिवतंन करना चेतन के अधिकार की वात नही है। उसको ऐंसा 
निर्णय कर एकबार अपने सच्चे अभिप्राय की स्वीकारता तो देनी 
चाहिये । आत्मा की स्वाधीनता को स्वीकार कर मजबूती लाने से 
राग-हंष करने का उपाधिभाव (वन्धभाव) पूर्णतया उड जाता है । जो 
काय आत्मा के हाथ में है और करनेयोग्य है, उसे ही करना ज्ञानी 
का आशय है। अज्ञानी वाह्य सयोगो को दूर करना चाहता है और 
उनसे राग-हृप-मोह करता है, किन्तु सम्यश्ज्ञानी धर्मात्मा मानता है 
कि अपने आश्रित मात्र जञान-परिणमन हैँ । वह उ के ज्ञान-परिणमन 
के द्वारा ममता-स्वभाव में परिणमता हैँ, इसलिए वह सहज ही 
राग देंप, विपय-कपायो को जीतता हूँ । 


कभी घोर असाता के उदय में (जैसे शरीर को घाणी में पेल 
देने के) घोर उपसग्ग आवे, तो भी ज्ञानी उसःज्ञेय का राग ह्वेष रहित 
जान करता हैँ । वह उसे जानता अवश्य है, क्रिन्तु वह जानने म 
अटकता नही, जो परमाणु अलग हो जाते है, वह उनका ज्ञानमात्र 
करता हैँ । जिसे आत्मा की श्रद्धा हें, वह उत्कृष्ट प्रतिकल प्रसगो में 
भी खेद नही करता, अतरग में क्षोभ नही करता - ऐसी उसके ज्ञान 
की दृढता होती हैं । जबतक वह गृहस्थ-अवस्था में है तथा पुरुषार्थ 
में नि्बंल हे, तबतक ज्ञानी होते हुए भी उसे थोडी अस्थिरता हो 
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जाती हैँ, किन्तु अभिप्राय मे यह अशरीरी वीतराग भाव का लक्ष्य 
रखता हैं और उसे प्रगट करने की भावना करता है । 


पहले महान्‌ मुनिवर हो चुके है, वे चाहे जितने उम्र परिषह में 
भी अपूर्व समता-सभाधिं भाव की सहज शान्ति में झूलते हुए ज्ञान को 
रमणता में स्थिर रहे है । देह पेंली जाती है' - ऐसे विकल्प को भी 
छोडकर उन्होने अपने में ज्ञानवन वीतरागदशा बनाये रंखी। जिसमें 
राग-देष के विकलपो का प्रवेश न हो - ऐसी अपूर्व साधक-दशा शीक्र' 
आवे, ऐसी भावना ही वह हमेशा रखते है । 


ऐसा धर्मात्मा शरीर की अवस्था में था या आत्मा में ? स्वरूप 
की यथार्थ जागृति के भान द्वारा आत्मा की अपूर्वता का यह सदेश है । 
अतरग में आत्मवल द्वारा स्थिरता रखने और वीतराग-स्वभाव को 
सिद्ध कर उसी रूप होने की भावना यहाँ की गई है । इसी भावना 
का करनेवाले के निःशक अभिग्नराय मे अपने आगे के भव का अभाव 
दिखता है । 

गृहस्थ-दशा में भी दृढतर सम्यक्त्व हो सकता है - इस बात 
का परिचय कोई करे तो समझ में आवे । लोगो का वाह्म प्रयोग की 
सावधानी की ओर लक्ष्य रहता है कि ऐसा सयोग होना चाहिए और 
ऐसा नही, किन्तु ज्ञानी का ऐसा अभिप्राय नही होता, वह अनृकूल- 
प्रतिकल सयोगो में राग या द्वेप नहीं करता। यहाँ अशरीरी, 
अतीन्द्रिय, ज्ञान-आनन्दमय भाव की महिमा बताई है - धन्य है वे 
मनिवर जो समभावी रहे ।' जिसके अतरग मे उत्कृष्ट साधकदशा कीं 
रुचि यथार्थरूप से जमी हो - उसकी ऐसी ही भावना होती है । 

वन्‍्दे चक्री तथापि न मत्ठ मान जो - छह खण्ड का अधिपत्ति 
चक्रवर्ती महावेभवशाली होता है, उसकी हजारी देव सेवा करते हूं, 
बह ४८ हजार पाटण, ७२ हजार नगर, ९६ करोड पदातियो का 


स्वामी होता है । हे शल 
ऐसा राजी वतंमान में महाक्दिंह क्षेत्र मे विद्यमान हैं, 8 
सनातन जैन मिग्न॑न्थ मुनिधर्म हमेशा रहता हूँ । चक्रवर्ती सम्नाट अप 
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विशाल वैभव के साथ मुनि की वन्दना करने के लिए आता हैं और 
परम विनय-वन्दनापुर्वक उनकी स्तुति करता है - है मुनिराज | आप 
बहुत हौ पवित्र अवस्था में हैं” किन्तु मुनि को इससे मान का अश 
भी नही होता । 

जिसको जो रुचता है, वह वही करता है ।' - इस न्याय के 
अनुसार गुण का आदर करनेवाले को गुण रुचते हैं। वह गुण की रुचि 
उसके अपने ही कारण से है, और यदि कभी निन्‍्दा करनेवाले को मूनि 
में दोष दिखाई पड तो वह दोप भी उसी के कारण से है, इसलिए 
मुनि को पर के सम्बन्ध में कोई विकल्प नही उठता । जो चंतन्य- 
आनन्दमूर्ति भगवान आत्मा में, अपनी ज्ञानानन्द की सहज समता में 
महासुख मानकर पूर्ण स्थिरता मे, एकाग्रता मे स्थित है - उसे स्व- 
स्वरूप से बाहर निकलना कंसे रुचे ? अर्थात्‌ नही रुचे । 


मुनि अवस्था में जो पवित्र दशा प्रत्यक्ष प्रगट होती है, उस 
उत्कृष्ट साधकदशा के प्रति इस गाथा में आदर व्यबत किया गया है । 
वह दशा अपने में वतंमान मे नही है, इसलिए उसके प्रति अपनी रुचि 
व्यक्त कि गई है, लेकिन अपने में कुछ पात्नता है और उस दशा के प्रति 
आदर है, इसलिए पूर्णता के लक्ष्य से यह भावना की गई है । जिसे 
यथार्थ स्वरूप की पहचान है - ऐसा सम्यरदृष्टि ही ऐसी भावना कर 
सकता है । 

लही भव्यता मोदू मान, कवण अभव्य त्रिभुवन अपसान - 
तीर्थकरदेव सर्व भगवान की धर्म-सभा में किसी जीव के लिए यह 
ध्वनित हो कि वह भव्य है! तो इसके समान जगत्‌ में दूसरा क्या 
सम्मान होगा ” किसी जीव के लिए सहज वाणी में आया कि 'यह 
जीव अपात् है' तो जगत्‌ में उससे अधिक भारी अपमान और क्या 
समझना चाहिए ”? साक्षात्‌ सर्वेज्ञ भगवान की वाणी किसी जीव-विशेप 
को लक्ष्य कर कहे कि यह जीव सुपात्र है” तो जगत्‌ मे इससे अधिक 
भारी सम्मान और क्या ? “ 

जब गौतम स्वामी समवशरण (धर्मसभा) में प्रविप्ट हुए और 
मानस्तम्भ पारकर प्रभ (महावीर स्वामी ) के सम्मुख गए, तभी प्रभु की 


६२ अपुर्वे अवसर प्रवचन 


दिव्थध्वनि हुई कि अहो | गौतम भव्य है! - ऐसी साक्षात्‌ दिव्यध्वनि 
में प्रथम स्थान गौतम को ही मिला । 


महावीर तीर्थंकर भगवान को केवलज्ञान प्रगट होने पर भी ६६ 
दिन तक उनकी वाणी नही खिरी । सर्वज्ञ भगवान तो बीतराग हैं, 
उनके इच्छा नही होती, किन्तु भाषा-रजकणों का प्राक्षतिक योग ही 
ऐसा होता है कि लोकोत्तर पुण्यवान गणधर-पदवी पाने योग्य जीव का 
उपादान जवतक प्रभु के सनन्‍्मुख नही होता, तबतक तीर्थंकर भगवान 
की वाणी दूधरे को निमित्त नहीं होती । 


सौ इन्द्र, लाखो देव आदि असख्यात प्राणी भगवान के दर्शन व 
वाणी सुनने के लिए आए, इन्द्र ने भी भगवान क्री भक्ति की, किन्तु 
६६ दिन तक भगवान की वाणी नहीं खिरी और गौतम के सम्मुख 
आते ही दिव्यध्वनि व्यक्त हुई, उससमय भी गौतम को अपने बडणन 
का अभिमान नही हुआ, किन्तु वह प्रभु के सम्मुख दीनता एवं नम्नता 
से विनयपूर्वेक झुक गया, मुनिपद की प्रतिज्ञा कर ध्यान में लीन हो 
गया और तुरन्त ही सातवी अप्रमत्त भूमिका, निविकल्प दशा हुई 
और चौथा मत पर्य॑य ज्ञान प्रगट हुआ और उन्हे गणधरदेव की पदवी 
मिली । 

साक्षात्‌ सर्वज्ञ परमात्मा के बाद गणधरदेव की पदवी है। ऐसी 
पदवी पाक्रर भी गौतम अत्यन्त निर्मानता से कहते है - 


(“थ्न्य प्रभु | आपकी दिव्य वाणी को भी वन्दन करता हूँ, 
धन्य प्रभू | आपका वीतराग मार्ग । क्या पूछूँ ” सब समाधान हो 
पा जन मिट लाते हे बार मे शितनान भाव मे बाल । धन्य प्रभु | आपके अपुर्वे उपकारी वचन ही भव्य जीवी 
के सम्पर्ण सन्‍्देंह मिंट जाते है और वे निरभिमान भाव से आत्मा म 
स्थिर हो जाते हैं । उस भनन्‍त उपकार का वाणी द्वारा क्या वर्णव 
करू है ५ 

गणधरदेव की ऐसी उत्कृष्ट साधक दशा है, पाँचवे ज्ञान ([ केवल) 
को प्रगट करने का पुरुषार्थ है । ऐसी निर्मानी निग्नेस्थ दशा का अंपूर्व 
अवसर मुझे कब मिलेगा ? ऐसी भावना यहाँ भायी गई है । 


छ्न्द ८ धरे 


मोक्षमार्ग प्रगट करनेवाला यह निग्नन्थ-मार्ग ही है, अन्य मार्य 
नही । चक्रवर्ती राजा मुन्ति का बहुत सम्मान करते है, हजारो का 
जनसमूह, अनेक राजा-महाराजा सपरिवार आकर उनका दर्शन करते 
हैं, किन्तु मुनि को इससे अभिमान नही होता, क्योकि वे जानते है 
कि आत्मा का सम्मान शब्द या विकल्‍प से नहीं होता, वह तो 
अपने भाव का फल है । कोई निन्‍दा या स्तुति करे तो वह नामकर्म 
की प्रकृति है, उससे उन्हे कोई हानि-लाभ नही है - ऐसा माननेवाले 
मुनिवर धन्य हैँ । 

देह जाय पण साया थाय न रोसमां - साधक दशावाले म॒न्ति 
पूर्ण शुद्धता के पुरुषार्थ मे लीन रहते हैं । उससमय कभी देह-नाश का. 
प्रसग आबे, कभी घोर परिपह का प्रसग आवबे तो भी वे देह के प्रति 
अशमात्र भी ममता नही करते, पुरुषार्थ की स्थिरता से छट कर राग- 
ढेंष में नही अटकते । जहाँ स अटकत्ते । जहाँ सरल पुरुषा्थ होता है, उसमें कुटिलता 
को स्थान नही होता, निरावाध पुरुषार्थ पूर्णता के लक्ष्य में चाल रहता 
है। उन्होने पूर्ण केवलज्ञान के ऊपर ही सुनिश्चल दृष्टि डाली है अर्थात 
वे उसमें अपने पुरुषाथें को लगाकर सतत, अबाध स्थिरत्रा में लीन 
रहते हैं । इस बीच में यदि देह-नाश का प्रसग आ जाय तो भी 
पुरुषार्थ की गति नही बदलती, मोह भाव या माया का अश भो नहीं 
आता, कभी भी पुरुषार्थ की वक्त गति नही होती | 'ऐसे वीतराग 
भाव का पुरुषार्थ जिस काल में प्रगट करूँगा, वही स्वकाल धन्य 
ऐसी भावना यहाँ की गई है । 

देह-नाश के समय भी मेरा अतीन्द्रिय परुषार्थ सतत निराताघ 
रहो । देह का विकल्‍प भी न । कभी घोर उपसर्ग हो तो अपूर्वे 
समाधिमरण (पण्डित मरण) की जागृति बढे, देह जाते हुए मेरे रोम 
मे भी माया न हो, किसी भी काल में स्वभाव-परिणति क्री गति 
विपरीत न हो - ऐसा अयूर्ण अवसर कब आवेगा ? ऐसी यह 
भावना है । 

लोभ नही छो प्रबल सिद्धि निदान जो - वचन-सिद्धि, अणिमा 
आल आल हो आओ पन लपयोशम लत का विलय, 


कं अपूर्व अवसर प्रवचन 


भी नही आता । नवकोटि-विशुद्ध ब्रह्मचर्य, निष्परिग्रहता, सत्यव्रत, 
अहिंना आदि सयम-भावना-गुण, वीतरागता, समता बढने पर महा 
पुण्यवन्त के ऋद्धियाँ (वचनसिद्धि, अणिमा, महिमा) आदि प्रगट 
होती है, किन्तु ये ऋद्धियाँ प्रगटी है या नही, यह देखने के लिए मे 
अपना उपयोग नट्टी लगार्ऊे- ऐसी भावनों है। 


मेरे मे अनन्त सुख है, में स्वयं आनन्दघन सिद्ध हूँ, इसमे जड 
पुण्य की लब्धि का विचार किसलिए ” अमृत ज॑से उत्तम आहार को 
खानेवाला मल खाने का विचार भी नही करता, उसीप्रकार मृनि को 
पूर्ण शुद्ध आत्मा के शिवाय अन्य रागादि करने का विचार नहीं होता। 
पूर्ण शुद्ध निजपद न प्रगटे, तवतक एक समय भी प्रमाद में लिप्त 
होऊँ तो बहुत हानि है! - ऐसा जिसने जान लिया है और पूर्ण होते 
की दुृढतर रुचि जिसकी बढती जाती है, वह अपने पुरुषार्थ को उपाधि 
में केस लगाव” नही ही लगवे। 


किसी मुनि के थूक या मूत्र में भी लब्धि होती है, किन्तु वह 
पुण्य की लब्धि है, इसका आत्मार्थी विचार नही करते। जहां पूर्ण 
निर्लोभ और वीतराग दशा का पुरुषार्थ दृढ है - वहाँ किसी पर-निमित्त 
में अटकना नही बनता, विशेष बलदान सिद्धि प्रगठ होने पर भी उसके 
सम्बन्ध में विकल्प नही हो, ऐसी स्थिरता का अपूर्वे स्‍्वसमाधि-योग 
कब आवेगा ?- ऐसी यह भावना है ॥८।। 
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| भव मे डूबे सोय 

६ |लहा स्वरूप न वृत्ति का; किया ब्रत अभिमान । 

|] | ग्रहे नहीं परसार्थ को, कारण लौकिक मान ॥२८।॥। 

६ अथवा निश्चयनय ग्रहै, मात्र शब्द के माहि। 

£ लोपे सद्‌ व्यवहार को, साधन रहित रहाहि ॥२९।॥। 
| ज्ञानदशा पायी नहीं, साधनदशा न कोय 
। 


९५० पदक ९५/चे ३८” ८१७८१ ३७/*रट पिच गहरे. 


जो संगति उनकी लहे, भव में डूबे सोय ॥३०॥। 
- श्रीमद्‌ राजचन्द्र आत्मसिद्धि शास्त्र 
२०/ध२०३थपी पी पड पेश 
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छ्न्द९ 
नरनभाव सुडभाव सह अस्नानता, 
अदंतधोवन आदि परम प्रसिद्ध जो; 
केश रोम नख के अंगे शइंगार नहीं, 
द्रव्यसाव संपममय निर्नेन्थ सिद्ध जो । 
अपुर्व अवसर एवो क्यारे आवशे ॥॥९॥५ 
हिन्दी पद्मयानुवाद 


नग्न दिगम्बर मुण्डभाव अस्तानता, 

अदन्त धोवन आदि महान प्रत्तिद्ध है; 

केश रोम नख आदि अद्भ श्ड्भारना, 

द्रव्य-भाव सयसमय मुनि ज्यों सिद्ध हे । 

अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥९॥। 

छन्‍द ५९ पर प्रवचन 
बह अपूर्व अवसर धन्य है, जब देह सयम के लिए ही हो, वह 

नग्न रहे अर्थात्‌ वस्त्न-सहित नही हो, द्रव्य और भाव दोनो से नग्न 
(निम्नंन्थ ) हो, अन्तरग में देहादि की आसक्ति का अभाव - अनासवित 
और वाह्म में प्राकृतिक दिगम्वर देह | जब देह के प्रति राग नही, तो 
राग का निमित्त वस्त्र भी नहीं होना चाहिये । जिसे शरीर की 
कुशलता के प्रत्ति आसक्ति का भाव नही है, जो अशरीरी भाव में 
रहता है - ऐसे मुनि के देह सयम हेतु ही होती है 


२६ वे वर्ष में श्रीमद ने ऐसी ही भावना भायी थी। तीन कपाय 
के अभावरूपी राग दूर होते ही बाह्य कृत्रिमता भी दूर हो जाती है । 
सर्वप्रथम दृष्टि में से देह के प्रति ममत्वभाव दूर होना चाहिये । बाह्य- 
अभ्यतर नग्नभाव निम्नेन्धता की ही भावना बढाता है। अविकारी 
चेतन्यस्वरूप के भीतर न पृष्य-पापु है, न अस्थिरता और ने वाह्य में _ 


६६ अपुर्व अवसर प्रवचन 


वस्त्र । ऐसी साधकदशा हुए बिना मोक्षदशा प्रगट नही होती । यहाँ 
आसक्ति का सवंथा निरोध करने का दृढतर अभिप्राय प्रगट होता है । 


१२ वी गाथा तक मुनित्व की भावना की गई है और कहा गया 


है कि मैरे धूर्ण स्वरूप में स्थिर रहने का उत्साह (स्वरूप मे सावधानी स्वरूप में स्थिर रहने का उत्साह (स्वरूप में सावधानी) 
रहे, उसमे जरा भी असावधानी (प्रमाद) न हो जरा भी असावधानी (प्रमाद) न हो । 


साधक को प्रतिकुलता की अग्निरुप वासना में जलना नही है 
और अनुकूलता की बरफरूपी आशा में गलना नही है, मात्र अन्तरग 
में परम उदासीनता होनी चाहिए । ध्याता-ध्यान-ध्येय का विकल्प 


छुटकर पूर्ण स्थिरता रहे - ऐसी दश। कब आवेगी ” यही भावना है। 
हा बकान वदविवविविविनिनननक राम 2 चुन नवीन 


भुण्डभाव' अर्थात्‌ मस्तक, दाढी आदि के केश बढाना नही तथा 
छुरे इत्यादि से बाल नहीं कटवाना, किन्तु हाथो से केश उखाडने 
(केशलुचन) को यहाँ मुण्डभाव कहा है । 

जब सम्यक्चारित्र की दशा होती है, तव देह कौ आसक्ति का 
खास अभाव होता है, वहां बाह्य में मुण्डन भी हो ही जाता है - 
ऐसा ही दोनो का निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है। पाँच इन्द्रिय के 
विपयो और चार कषायो का त्याग और केशलुचन - यह दश प्रकार 


जा अाााााााभांभभक्इ३७....««++मिललिलकज बल अल बल एप र्वोच इस्धियी के विषय-सम्बन्ध 
का मण्डन है। स्वरुचि के बल द्वारा पाँच इन्द्रियों के विषय-सम्बन्धी 
दर -००-_»«»-«-मनपटेनननमनम+-+-+>- 


राग-हष-मोह की रुचि को नष्ट कर देने के बाद क्रोध, मान, माया 
लोभ का त्याग होता है। जहाँ निम्नंच्थ साधकदशा होगी, वहाँ बाह्य 

में केशलुचनरूप ने मित्तिक कार्य भी अवश्य होगा - एसा नियम है। 
किन्तु यह काल की महिमा है कि वीतरागमार्ग से विपरीत 
वेषधारी साधु जगत्‌ में प्रगट हुए और कहने लगे कि - “उस्तरे से 
वाल कटाओ, स्तान करो, वस्त्र पहनो इत्यादि ।” किन्तु भाई रे ! 
जो सनातन निग्नैन्थ मुनिधर्म है, उसमें अपनी बुद्धि से अन्य विपरीत 
कथन करना या मिला देना केवलज्ञानी की कथनी से प्रतिकूल है। 
अपने से वैसा पुरुषार्थ न हो सके - यह बात अलग है और मान्यता ही 
विपरीत कर देना - यह अलग बात है। यह त्रंकालिक नियम है कि 
से रहित 


मनिधर्म नि्नन्थ ही होता है। वाद्य में वस्त्रादि परिप्रह से रहत् परिग्रह 
के. 2० लिन पलक न नील नूल०५.-०१०++ नल तन 
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और अभ्यतर मे मिथ्यात्व, रागादि कषाय से रहित नग्नत्व - इसप्रकार 
द्रव्य और जाव दोनों से अनासकित हो, यही त्रेकालिक मार्ग है। किसी 
प्रकार के शस्त्र या अस्त्र बिना हाथ हारा ही केश का लोच करने का 
व्यवहार है, बाह्य निमित्त ऐसा ही होता है । त्रिकाल स्वंज्ञ के शासन 
की एक ही विधि है, उसमें अन्य मार्ग केसे हो सकता है * 

अभिप्राय में भल होने से सारे तत्त्व की हानि हो जाती है। नव 
तत्त्व क्या है ? मोक्षमाग क्‍या है ? इसकी श्रद्धा बिना साधक आगे 
बढ सकता है - ऐसा कोई माने तो वह अपने को अनन्त ज्ञानियों से 
अधिक मानता है। यदि कोई अपने वीतरागमागे-मुनिधर्म में नही रह 
सकता हो तो वह स्पष्ट कहे कि में इस मार्ग में नही रह सकता । 
जिनशासन का धर्म तो यही वीतरागमार्ग है। जो इसकी सच्ची 
प्ररूपणा करता है, वह अविरोब मार्ग को वनाए रबता है और जो 
अपने मनमाने अभिप्राय जिनशासन-श्र्म के विरुद्ध प्रगट करता है, वह 
सर्वज्ञ वीतराग कथित सोक्षमार्ग का विरोध करता है, अथवा स्वय 
अपना ही विरोध करता है । 


अनन्त ज्ञानियो ने जिस न्याय को कहा है, उस न्याय का विचार 
किए बिना कोई उसमे त्रिपरीत अनुमान करे तो करो, किन्तु उससे 
सच्चे मार्य को कोई बाधा नही आती । लोगो को शरीर के प्रत्ति वहुत 
ममता है, इसलिये अपनी बृुराईयो को छिपाने के लिये कुतक करते 
हुए कहते है कि वस्त्र तो मुनि की शीत-उष्ण से रक्षा करते है, अत्त 
वस्त्र सयम॒ के साधक है, इसलिए इस काल में वस्त्रसहित ही मुनि 
होना चाहिये, किन्तु जो मार्ग जिनेन्द्रदेव ने कहा है, उसकी प्रतीति- 
स्वरूप तो यही नग्न निग्नेन्ध साधकदशा है, उसके बिना मोक्षमार्ग 
नही है। चाहे स्वय कोई मुनिधर्म में न रह सके, किन्तु सर्वज्-वीतराग- 
मार्ग की श्रद्धा और न्याय में अन्यथापत नहीं करना । उक्त प्रकार 
की साधकद॒शा ही मोक्ष का कारण है । पूर्ण शूद्ध आनन्दघ॒न आत्मा 
को प्रगट करने का मार्ग तीनो काल यही है, अन्य नही। 


प्रश्न .- देश-काल के कारण उसमें कुछ परिवर्तन नही हो 
सकता क्या ? 
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ञ्ै 


उत्तर - नही, क्योकि कहा है *- 


एक होय तीन काल में, परमारथ का पन्‍्थ ।? 

मै पूर्ण जुद्ध हैँ - यह निश्चय (परमार्थ) है और राग-इेप दर 
कर _ स्थिर होने का पुरुषार्थ ही ज्ञान की क्रिया का व्यवहार है। जब 
अन्तरग में विरवित होती है, तब बाह्य निमित्त भी तदनुकल होते है । 
परम उपशम भाव (वैराग्य भाव) वाले जीव का शरीर भी स्नानादि- 
सम्काररहित रूखा एवं विरक्‍त होता है, यह प्राकृतिक निमित्त- 
नेमित्तिक योग है । 

तीनों काल में परमार्थं का एक ही मार्ग होता है। पहले भी 
घी, गुड, और आटा की सुखडी (एक गृजराती मिठाई) बनाते थेः 
आज भी उन्ही तीन वस्तुओ से सुखडी बनाते है, किन्तु उनकी जगह 
में पेशाव, मिट्टी और बालू की सुखडी कोई नही बनाता । पूर्वकाल 
में जिसप्रकार से जैसी सुखडी होती थी, उसीप्रकार से तीनो काल में 
होती है । हाँ, पुराने घी, गुड और आटा का रस करने से मिठास 
सहज ही घट जाती है, किन्तु उसकी जूति तो वेसी ही बनी रहती 
है । कोई इससे विपरीत कहे या माने तो जैसे वह मिथ्या है, उसी- 
प्रकार सम्यग्दर्शन, सम्यर्ज्ञान और रागरहित ज्ञान की स्थिरता, 
रमणतारूप वीतरागचारित्तरूप मोक्षमार्ग त्रिकाल अबाबित एवं 


सनातन है । 

वीतराग दशावाले साधक मुनि का दिगम्बर स्वरूप एवं भेप 
तीनो काल में एक ही प्रकार का होता है, उसको कोई अन्यरूव बताए 
तो वह मिथ्या है। २४६७ वर्ष पूर्व भी इस भरतक्षेत्र मे मुनिधर्म ऐसा 
ही था, उससमय हजारों मुनियों के सघ थे । उससस्रय साक्षात्‌ घुद्ध 
चिदानन्द, आनन्दधन, चतन्यमूर्ति, ज्ञानपुज भगवान्‌ तौर्थकरदेव 
सर्वज्षप्रभु इसी क्षेत्र मे विराजमान थे । उनके कितने ही वर्षों वाद 
१२ वर्षीय दुष्काल में वीतराग्र धर्म के नाम पर शिथिलाचारी धर्म 


चला, यह अवसर्पिणी काल की महिमा है । 


---;"प5: कह झस्य छन्द 2६. 
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इस काल का आकार सर्पेवत्‌ है । सर्प वा शरीर मुँह की तरफ 
पुष्ट मोटा होता है, तथा पूछ की तरफ पतला होता जाता है, उसी प्रकार 
अवर्सपणी मे प्रथम धर्म का उन्नत काल होता है, किन्तु काल की 
वृद्धि के साथ-साथ उसमे धर्म का हास होता जाता है, किन्तु सर्वथा 
अभाव नही होता । वर्तमान पञ्वम काल के अन्त तक चेतन्यशक्ति 
या म  ह वालो की संख्या घटती जायेगी, किन्तु सर्वथा अभाव 
नही होगा । यदि कोई गृहस्थ हो तो पुरुषार्थ की मदता हो सकती है, 
किन्तु श्रद्धा अर्थात्‌ सच्चे अभिष्राय की अपेक्षा मुनि तथा गृहस्थ म 
अन्तर नही होता, दोनो को एक ही सनातन निग्न॑न्थ मार्ग की श्रद्धा 
होती है । हि 

कोई कहे कि जिसप्रकार द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव बदलता है, उसी- 
प्रकार घ॒र्म भी बदलता है तो यह वात झूठी है । सम्यर्दर्णन, सम्यरज्ञान 
और सम्यकचारित्र की एकता ही मोक्षमार्ग है । स्वच्छन्दवृत्ति को 
कोई माने तो यह न्याय नही है, किन्तु कुतर्क एवं विपरीतता है । 
निग्नन्थ मुनिश्रम कोई न पाल सके तो अपने को गृहस्थ-पद मे माने, 
गृहस्थ रहे, किन्तु अभिप्राय में (अद्धा में ) उल्टी मान्यता एवं विपरीत 
प्रहूषणा न करे । अपने को वीतराग का मार्ग समक्ष मे न आवे था न 
रुचे तो इससे सनातने मार्ग को शिथिल नहीं बना लेना चाहिये । 

.._ जैनधर्मानुसार तीनो कालों में नग्त दिगस्वर निर्ग्नन्थ-दशायुक्त 
साधक-अवस्थारूप मुनिमार्ग ही केवलज्ञान प्रगट करने का एकमात्र 
उपाय है। वर्तमान काल में पच महाविदेह-क्षेत्र मे तो अन्य मारे है 
ही नही और इस क्षेत्र में भी मोक्षमार्ग के बन्द या मन्द हो जाने से 
कोई मूल जनघधममम को अन्य प्रकार कहे तो उसकी वात ठीक नही 
सनातन मार्ग से विपरीत मानने में अपना ही भारी अहित है। 
यहाँ मुण्डभाव' का अर्थ मस्तक के बालों को हाथ से उत्पाटन 
करना है। भाव में शुद्धता यह 'लोच' का निश्चय अर्थ है। में ज्ञानानन्द 
पवित्र शुद्ध वीतरागी हूँ - ऐसी श्रद्धा, स्वानुभव (स्वसन्मुखता) के 
बल द्वारा आत्मा में विशेष स्थिरता होने से विशेष निरविकार भाव 
उत्पन्न होता है, तव सहज ही वाह्य-अभ्यतर विर्ग्रन्थपना होता है । 
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नग्नभाव, मुण्डन्ांव सह अस्तानतां « मुन्ति अपने शरीर को 
जल से साफ नही करते । सन्त-मुनियो का मार्ग अस्नानवाला ही है । 
वीतरागदशा का साधक जेनमुनि गीले वस्त्र से भी शरीर को साफ नहीं 
करता। स्तानें, श्ुगार में गिना जाता है और श्टूगार, मुनिवशा में नहीं 
होता । अव कोई लोग कहने लगे हूँ कि थोडे से पानी से स्नान करना 
ठीक है, पर एंसा करना अनुचित है । 

यथार्थ तत्त्वदृष्टि से, न्‍्यायपूर्वक मुनि का मार्ग तीनो काल में 
नग्न ही होता है, उसमे कोई अपवाद, शिथिलता या विपरीतता नहीं 
होती । लोकोत्तर मार्ग और अतीन्द्रिय साधकदशा में पुरुषार्थ की हृद 


क्या है ? आत'रिक अनुभव विना उस पुरुपार्थ का महत्त्व ठीक वैसे 
ही समझ में नहीं आता, जेसे विषयसेवी को ब्रह्मचय का महत्त्व सम में नहीं आता, जेसे विषयसेवी को ब्रह्मचय का महत्त्व समझ 


में नही आता १ 
विषय-कषाय का कीडा प्रतिदिन शरीर को धोकर अच्छे वस्त्न 
पहनता है, जवकि बीतराग दशा को साधनेवाला ब्रह्मचारी मुनि 
जीवनपयेन्त स्नान नहीं करता । निर्दोष मुद्रावाला मुनि बाह्य और 
अभ्यतर मे सुन्दर और पवित्र है। मुनि के रूखे विरगी शरीर को 
देखते हुए भी वह महान्‌ पवित्नता की निधि है - ऐसी उसकी सौम्ध 
मुखमुद्रा कहती है । स्नान करने का विकल्प भी उसके नही होता । 
मृतक शरीर की शोभा क्या ” मल के ढेर के अपर शोभा करने की 
कोई इच्छा नहीं करता, उसीप्रकार मुनि को शरीर की शौभा करने 
की इच्छा नही होती । साधारण बुद्धिवालों की यह बात समझता 
सम्भव-सो है।  पपपप_ .अभ्मानिलिमीकिनज शा एएल्‍रशणणणनणणणणण 
असम्भव-सा हैं । 
न्स्ज् कलर | है, ५ 2० 
जैनधर्म लोकोत्तर मार्ग है, वह परिचय किये बिना समझ में 
नही आता । समझे बिना कृतक से पार नही पड़ता। छह खण्ड के 
स्वामी चक्रवर्ती को भी राज्य छोडकर नग्न मुनि होकर ही विहा गया 
कब आएक 9०५ -००+०००६०7 
पड़ता है। वह देहांदि की ममता छोडकर वीतराग समाधि मे 
करना पड़ता है। वह देहादि को ममता छोडकर लग 
स्थिर, चेतन्‍्यमय ज्ञानपिण्ड के आनन्द में लीन हु! जाए 
गत छान कीतरागता मे मस्त रहता है, उसके क्षण-क्षण में छठवा- 
ज्ञान-ध्यान-वीतरागता में मस्त रहता है, उसके क्षण-सग मे 2. 
सातवां गुणस्थान पलटता रहेंता है। सातवे गुणस्थान में ध्याता, ध्याट 
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और ध्येय का विकल्प छटकर परम समता-समाधि में स्थिर होकर 
वह प्रस्तर की मूति-जंसा हो जाता है । जंसे तपाए हुए शुद्ध सुबर्ण 
का ताजा लहलहाता ढेला ही पडा हो । तथा जेसे गम्भीर महासागर 
में मध्यविन्दु से लहरे उछलती है, वेप्ते ही एकाग्रता में - स्वरूपलीनता 
में उसके उग्र पुरुषा्थ उछलता है, जिश्ससे ऐसा भासित होता है 
कि उसने केवलज्ञान प्राप्त करने की तेयारी कर ली हो । एसी उत्कृष्ट 
दशा कसी होगी, इसका विचार करना चाहिये। 

जैसे समुद्र मे लहर समुद्र के अन्दर के मध्यविन्दु से ही आती है 
वैसे ही चैतन्य भगवान आत्मा ज्ञान-समुद्र है, उसे किसी बाह्य सहायता 
की आवश्यकता नहीं, किन्तु अन्तर में से ही पुरुपार्थ प्रगट होता है। 
साधक ऐसी अप्रमत्त भूमिका में अपूर्व पुरुषार्थ-सहित अपने स्वरूप के 
उत्साह मे स्थिरता का उग्र प्रवर्तन करता है। वह अवस्था सहज 
सानन्द-दशा है, जिममें अनन्तगुणी शुद्धि स्वय बढ जाती है । हमें उस 
दशा को देखना चाहिय या वाह्य निमित्तो को ? देहाव्यास से रहित 
आत्मा का जो निग्नेन्थ मुनिमागं है, वही त्विकाल वम्तुस्थिति है 
साधारण बुद्धिवाले जीवो को लगता है कि यह तो प्राचीन यग की 
वाते हूँ । परम पवित्र पुरुषार्थ इसी वीतराग सावक्रदशा की भमिका 
में केसे होता है, इसके गभीर आशय समझने की पात्रता होने पर जीव 
उसके वाह्म-अभ्यतर दोनो पहलुओ को विरोध रहित समझ लेता है 

जमाना वदला और स्वच्छन्दी लोग वीतराग्र-मार्ग को विपरीत 
मानने लगे । जेसे-जेसे लोगो में आराम-परस्ती और देह की ममता 
बढती गई, वेसे-वंसे वीतराग जिनशासन के नाम पर स्वच्छन्द 
शिथिलाचार पत्पा और उसका समर्थन करने के लिए मनि-अवस्था में 
वस्त्न-पात्र आदि के परिग्रह का विस्तार हुआ । इसप्रकार मनिवर्म को 
भी गृहस्थधर्म जेसा ही माच लिया गया । भगवान महावीर के निर्वाण 
के १६२ साल पच्चात्‌ १२ वर्ष का दीघंकालीन अकाल पडा, तब 
शिथिलाचार तथा मतभेद होने से दो पक्ष हो गए । 

यदि पक्षपात की बुद्धि छोडकर मध्यस्थ भाव से तत्त्व का 
विचार किया जाय तो वस्तुस्विति थीघ्र ही समझ में आ जादी है । 


धर अपूर्व अवसर प्रवचन 


अन्य सभी पक्षों को छोडकर यथाथे वीतरागस्वरूप की श्रद्धा की जावे 
तो मुनिधर्मे-दिगम्बरस्वरूप कसा हो, वह जल्दी समझ में आ सकता 
है । दिगम्बर मुनि महावेराग्यस्वरूप उपशम-समता आदि गणो से 
विभूषित रहते है । 


जैसे अगारे पर राख हो तो भले ही ऊपर से राव ही दिखाई 
पडे, किन्तु अन्दर अग्नि प्रज्वलित रहती है, वैसे ही ज्ञानी का शरीर 
भले ही रूखा - असुहावना लगे, किन्तु अन्तरग में महापवित्र, शान्ति- 
आनन्द का अनुभवस्वरूप चैतन्यमय निराकुलता का सुख रहता है। 
ये ज्ञानी मुनिस्वरूप की समाधि मे लीन रहते हुए चैतन्यज्योति का 
अनुभव करते हुए अत्यन्त पवित्न, उज्ज्वल, शात एवं वीतरागी होते 
हैं । उनके बास्म्बार छठवे-सातवे गुणस्थान का उतार-चढाव चलता 
रहता है। सम्पूर्ण वीत्रागता की साधना ही अपूर्वे मुनि-अवस्था है । 
अन्तरग-बहिरंग निग्नेन्थ मार्ग द्वारा हौ केवलज्ञान-प्राप्ति का प्रयोग 
चलता रहता है। । 

कोई कहे कि मोक्ष तो आत्मा का होता है, उसका बस्त्र-त्याग 
से क्‍या सम्बन्ध ? चाहे जिस वेप में मुनिधर्म हो, इसमें क्‍या बाधा 
है ? ऐसे कुतर्की को यह ज्ञात नही है कि छठवे-सातवे गुणस्थान की 
वीतरागदशा, (साधक मुनिमार्ग की स्थिति) उम्र पुरुपार्थभय उपादान 
की तैयारीस्वरूप और वैराग्यरूप होती है, उसकी उसे समझ नही हैः 
इसलिए वह ऐसी अन्यथा कल्पना करता है । 


यदि कोई कहे कि हम शरीर की शाभा, लज्जा, नीरोगता आदि 
विपय-कषाय के पोषण करने के लिए बस्त्र नहीं रखते, हे अपितु सयम 
के परिपालनार्थ ही वस्त्र-पात्र रखते है तो उन्हे भी निग्न॑न्य मार्ग की 
खबर नही है । इस गाथा में कहा गया है कि मुनि अवस्था में हा 
पर्यन्त स्तान नही करते । जब मुनि होने की भावना में इतना बल हैं, 
तब साक्षात्‌ मुनि-पद में तो चारित्न भी उग्र होता है, वहाँ गा 
प्रति अणुमात्न भी ममत्व नही है, फिर देह की कल क्यो ” मुद 
सजाना, उसका सनन्‍्मान करना क्या आवश्यक हू: 


छन्द ९ ७३ 


मृत्ति के अचेतन ऐसे इस शरीर के प्रति राग नहीं होता, शरीर 
तो मृत ही है । ऐसे अचेतन स्वभाववाले देहादि के प्रति मुनि उदासीन 
होते हूँ । उन्हे देह के प्रति अश मात्र भी राग या आसक्ति नही 
होती, इसलिए शरीर का श्यूगार करूँ, उसे अच्छा रखूं, ऐसी इच्छा 
मुनि कैसे करेगा ? शरीर का स्नान तो मृतक को सजाने जैसा है । 


जगत्‌ मे देह्गादि की व्याधि की भारोग्यता होने में आनन्द और 
सुख की कल्पना करते है, किन्तु मुनि अशरीरी ऐसे अतीन्द्रिय चेतन्य 
में समाधि द्वारा सहज आनन्द की निरावाब समता का अनुभव करता 
है । जो वीतराग दशा मे रहते है, वे क्रेवलज्ञान को आमम्त्रण करते 
हैँ । देह रहे या न रहे, ऐब्वा विकल्प उन्हे नही होता । ऐसी यथार्थ 
मुनिदशा की भावना कौन नहीं भावे ? श्रीमदजी ने अपने को जैसी 
स्थिति प्रगट करना है, वंसी ही भावना की है। इसप्रकार उन्होने 
वर्तमान में मुनित्व की तंयारी कर रखी थी । इसलिए एक भव के 
बाद साक्षात्‌ सर्वेज, तीर्थकर आदि किसी महापुरुष के पास मुनि-पद 
धारण करेगे और जिनाज्ञा का आराधन करते हुए स्वरूप-स्थिरता 
द्वारा अपने स्वरूपमोक्ष को प्राप्त करनेवाले होगे । वे इस निग्नंन्थदशा 
द्वारा जिनाज्ञा की उपासना करते हुए पूर्णता को प्राप्त होगे । 


कहा भी है - 
अवश्य कर्मंतो भोग जे, भोगवदष्नो अवशेष रे, 


तेथी देह एक ज धारि ने, जाशुं स्वरूप स्वदेश रे, 
धन्य रे दिवस आ अहो ! 


सृक्ष्मझूप से अन्तरग परिणामों का अध्ययन करने से ज्ञात होता 
है कि अभी कुछ कर्म भोगने की योग्यता वाकी है, इसलिए उन्हे क्षय 
करने के लिए एक भव और धारण करना पडेगा, ऐसी अच्तरग में 
प्रतीति करके ही श्रीमद्जी ने ऐसा कहा हैं । कोई ऐसी अपूर्वता का 
सन्देश लाओ तो सही ! बहो ! गृहस्थावस्था में भी अन्तरग में केवल- 
ज्ञान की झकार मोक्ष की अति निकटता की साक्षी होती हैँ, उसके 
लिए किसी को पूछने नही जाना पडता । 


७3६ अपूर्व अवसर प्रवचन 


लोग पक्षपात छोडकर मध्यस्थता एवं न्याय से विचारे, तभी 
ज्ञानी धर्मात्मा के हृदय को पहचान सकते हैँ । धन्य रे दिवस आा 
अहो | जागी रे शान्ति अपूर्व रे ।! यह वाणी आत्मा को स्पर्श करके 
आई है, इस भावना के बल से सच्चे अभिप्राय का अभ्यास और 
पुरुषार्थ बढता है । 


निम्नेच्थ वीतराग मुनिदशा में अदतघोवन, अस्नान, नग्न शरीर, 
वीतरागता आदि का होना सुप्रसिद्ध हैं। जिन्हें अपने अपरिमित ज्ञान- 
स्वरूप में उत्कृष्ट वीर्य का अटूट विश्वास है, उनका जीवन सहज ही 
प्रकृतिक होता है । उनके दाँत नही विगडते है, उनमे दुर्गनन्‍्ध नही 
आती हैँ । ऐसे महाक्रह्मचारियों का शरीर शात, सौम्य और परम 
वेराग्यरूप होता हैं । वे किसी भी समय छोटा-सा वस्त्र भी नह 
रखते । अदतधोवर की स्थिति बनी रहती है । उनके नवकोटि-विशुद्ध 
ब्रह्मचय, समिति, गुप्ति, पचमहात्रत आदि सहज ही होते है । 


मुनि को अपने शरीर को सुधारने, सभालने या शगार करने 
का भाव नही होता । उनको वीतरागी आचरणमय सयम, ज्ञानस्वरूप 
की रमणता या एकाग्रता रहती हैं । अन्तरग-बहिरग परिग्रह से रहित 
मुनि छठवे-सातवे गुणस्थान मे रहते हैं । उनके बाह्य या अभ्यतर 
कृत्रिमता से रहित सहज निर्दोप निग्रन्थदशा रहती है । मुनिपद-अर्थात्‌ 
निम्न॑न्थ मार्ग द्वारा केवलज्ञान प्रगट करने के उपाय में स्थिरतारूप 
चारित ही ज्ञान की किया है । 


इस वीतरागस्वरूप साधक की भूमिका में बाह्य में नग्न शरीर 
(निम्नंस्थ अवस्था) ही सहज निमित्त हो - यह तोनो काल का नियम 
है । श्रीमद्‌ राजचन्द्र उस नियम को जानते थे, इसलिए प्रारभ मे 
स्वय ही कहते हैं - 
अपुर्व अवसर एवो क्यारे आचरशे, 
क्यारे थइशु बाह्यातर निम्नेन्थ जो; 
सर्व सम्बन्धनुं बन्धन तीक्ष्ण छेदीने, 
विचरशूं कब महत्पुरुषने पंथ जो। 


छ्न्द ९ 


मात्र शरौर ही संयंम॒ का हेतु हो - ऐसी अवस्था महान पुरुष, 
पूर्ण निष्परिग्रही, नग्न दिगम्वर भावलिगी मुनि के ही होती हैं । 
भुनि-अवस्था में अन्तरग में राम-द्वेपादि अज्ञान की ग्रन्थि नही 
होती है । ॥९'। 
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डाटा भजन १७० चारा १७ पक पटरी ९९2 रत पका करी. भरकर चिकन 


आत्मार्थी लक्षण 
आत्मज्ञान वहाँ मुनिपना, वह सच्चा गुरु होय । 
बाकी कुलगुरु कल्पना, आत्यार्थी नहिं होय ॥३४।॥ 
प्रत्यक्ष सदगरु प्राप्ति का, गिने परम उपकार। 
तीनो योग एकत्व से, चर्ते आज्ञ। धार ॥३५।॥। 
एक होय त्रयकाल में, परमारथं का पथ । 
प्रेरक जो परमार्थ का, वह व्यवहार समत ।॥३६।॥ 
यो विचार अस्तरग में खोजें सदगूरु योग । 
काप एक आत्मार्थ का, अन्य नहीं मन रोग ॥३७४। 
कणाय की उंपशान्तता, मात्र मोक्ष अभिलाव । 
प्रव-भीरू-प्रणीदया, तहें आत्नाय निवास ॥३८।॥ 
दशा न॑ ऐसी जहाँ तक, जीव लहे नहिं योग । 
सोक्ष-मार्ग पाये नहों, मिटे ने अन्तर रोग ॥३९॥। 
आबे जब ऐसी दंशा, सद्गुरु-बआंध सुहाय । 
बोध विचारत जीव को, आत्मिक सुख प्रगवटाय ॥४०॥॥। 
जब प्रगटे सुविचारणा, तब प्रगटे निज ज्ञान ॥ 
उस सुज्ञान से मसोह-क्षय, पाते पद निर्वाण ॥४१॥ 


- श्रीमदू राजचन्द्र : आत्मसिद्धि शास्त्र 
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छ्क््द १० 
शत्रु भित्न प्रत्ये वर्ते समदर्शिता, 
मान अमाने चतें ते ज स्वभाव जो; 
जीवित के मरणे नही न्यूनाधिकतः, 
भव-मोक्षे पण शुद्ध वर्ते समभाव जो । 
अपूर्व अवसर एवो क्यारे आवशे ॥॥१०॥। 
हिन्दी पद्मयानुवाद 
शत्रु-सित्र के प्रति बतूँ समदर्शिता, 
मान-अमान पर न छोड़ स्वयं स्वभाव जो; 
जन्म-मृत्यु पर हषें-शोक कुछ हो नहीं, 
बन्ध-सोक्ष के प्रति वत्तू समभाव को । 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥१०॥॥ 
छन्‍द १० पर प्रवचन 
इस पद में मुनिपद के योग्य समताभाव की स्वाभाविक स्थिति 
बताई गई है। शत्रु या मित्र दोनो की आत्मा शक्तिरूप से सिद्ध भगवान 
जैसी है, इसलिए मे किस पर राग या दढ्वंघ करूँ । कोई बॉस से पीटने- 
वाला मिले, वसूला से छेदनेवाला मिले या कोई चन्दन लगानेवाला, 
किन्तु उनमें से किसी मे भी किसी प्रकार की इष्ट या अनिष्ट की 
कल्पना नही है - ऐसी स्थिति इस पद मे व्यक्त को गई है । 
कोई पूर्व कारण से शत्र्‌ होकर इस शरीर पर उपसर्ग करे तो 
भी द्वेष नही है, इसलिए मुनि के वीतरागमाव है। कोई मित्र होकर 
शरीर की पूरी सम्भाल रखे, आदेश सुनते ही अनेक सुख-साधन जुदा 
दे, बहुत विनय करे - ऐसे मित्र के प्रति भी रागभाव नहीं है । 
इसप्रकार शबु-मित्र के प्रति भी समभाव है । 
इसका यह अभिप्राय नही है कि दुर्जत को सज्जन माना जाय, 
किन्तु ज्ञान मे यह समझा जावे कि उसकी प्रकृति की स्र्यादा ऐसी है। 


छन्द १० ७७ 


विष को विप जाने, क्रोधी को क्रोध-प्रकृतिवाला समझे, सज्जन को 
सज्जन जाने, किन्तु दोनो समान गुणवाले हैं - ऐसा न माने । जैसा है 
वैसा ही जाने, किन्तु किसी से हषं, शोक या इष्ट-अनिष्टपना नही 
करे। इसप्रकार दोनो के प्रति समभाव प्राप्त कर आगे उत्कृष्टता धारण 
करता है कि जीवित के मरण नही न्यूनाधिकता, भव-मोक्षे पण शुद्ध 
वर्ते समभाव जो' । यहाँ एकधारारूप समताभाव जीवन में आवे - 
ऐसा अपूर्व अवसर कब आवे, इसकी भावना की गई है । 

अवसर' शब्द का विश्लेषण है अव+सर, अव 5 निश्चय, 
सर-वाण, शुद्धनयरूपी धनुष और शुद्ध उपयोग की तीक्षणता के 
एकाग्रतारूपी बाण द्वारा सभी कर्म-कलको का नाश हो जाय - ऐसा 
अपूर्व अवसर जल्दी प्राप्त करने को भावना यहाँ की गई है । 


देह दीघंकाल तक रहे या अल्पकाल तक, दोनो समान हूँ । 
जीवन और मृत्यु - यह पुदूगलो के अनन्त रजकणो की अवस्था है । 
उनका मिलना, गलना या पृथक होना पुद्गल के अधीन है, उसे आत्मा 
नही रख सकता। घर्मात्मा इस देह के छटने के समय पर अपूर्व 
पुरुषार्थ से समाधिमरण-पूर्वक शान्ति प्राप्त करता है । जगत्‌ में ज॑से 
कुत्ता, बकरा, लट आदि पशु मरते है और उनका जीवन व्यर्थ जाता 
है, उसीप्रकार धर्म रहित मनुष्यादि जीवो का जीवन व्यतीत होता हैं । 
कोई कभी अधिक-पुण्यवाला भी हो तो परमार्थ में उसकी कोई 
कीमत नही है, किन्तु जिसे यथार्थस्वरूप की प्रतीति है, मात्र जो 
मोक्षाभिलाषी है और जो स्वरूप के ज्ञान की कीमत जानता है, वही 
स्वरूप की सावधानी से जागृत सफन जीवन व्यत्तीत करता हूँ । ज्ञानी 
धर्मात्मा अकषाय-स्वरूप मे उल्लासवन्त होता हुआ भी आयु पूर्ण होते 
समय अपूर्व समाधिमरण करने का उत्साह लाता है । देह को आयु का 
अन्त निकट जानकर उसकी अपूर्व भावना का उल्लास प्रस्फुटित होता 
है । बेहद श्रद्धा का पुरुषार्थ उसके स्वरूप की एकाग्रता में बतंता है । 
देह का चाहे जो हो, उसकी सभाल कौन रख सकता है ? 
आयू पूरी होनेपर जिस क्षेत्र में, काल में, जिसप्रकार देह छूटना हो, 
उसीप्रकार छूटता होगा । एकसमय-मात्र की भी देर नही होगी । 


रे अपुवे अवसर प्रवचन 


जायु का ७ प्रकार से क्षय कहा जाता है, किन्तु वह व्यवहार का 
कथन हूँ । आयु की स्थिति पूर्ण होने पर ७ कारणो में से कोई एक 
कारण निमित्तरूप में होता हैं - ऐसा नियम बताया हे, किन्तु कई 
किसी की आयु में कमती-बढती नहीं कर सकता । 

प्रश्व :- तो फिर किसी को मारने में पाप नही लगेगा, वयोकि 
जिलाना या मारना किसी के हाथ की बात नहीं है । 


उत्तर :- कोई किसी के मारने या जिलाने का कार्य नहीं कर 
सकता, किन्तु जिलाने या भारने का भला-बुरा भाव जीव कर मह्ता 
है । जीव या तो ज्ञान करे था अज्ञान करे या पुष्य-याप के भाव करे। 
जिलाने का राग पुण्यभाव है और मारने का भाव पापभाव है। म 
पर का कुछ कर सके - ऐसा विपरीत भाव बच्ञान है। 


ज्ञानी देह के वियोग को प्रत्यक्ष सामने देखता है, इसनिए उही 
देह का चाहे जो हो जावे, कित्तु उसके रखने या नहीं रखने की एव 
इच्छा नही रहती, क्योकि देह उसकी आयु की स्थिति अपुपार ही 
रहेगी, इसलिए ज्ञानी को उसकी चिन्ता नहीं है । 

भात्मज्ञानयुक्त पुर्णेता के लक्ष्य से स्वरूप-स्थिरता की यह ३४४ 
है। शत्रु या मित्र, निन्दक या वन्‍्दक को समान समझने वे जीवन [६ 
तथा ससार-मुक्ति को समान समझने के सम्बन्ध मं ध्ांतिजिननदती 


में कवि ने बताया है :- 
मन-अपसान चित सम गणें समगणे 
वन्‍्दक-निन्दक सम गणे ईस्यों होय तू जी ४ 
सर्च जगजतुने सम गणे गणे तृण-म्णि ७ ० 
मुवित-संसार बेड सम गणे मूणे भवजलतिधि नये 


क्रमक-पाषाश रे 


शाति जिन एक मृज बिती ॥र। 


विदा 
शान्ति अर्थात्‌ समतास्वभाव | हैं परमाल 32% फू 
प्रगट किया है । मैं भी आपके-जैसा ही 6 कितमँ भरीह्मात 
रखकर यहाँ श्रीमद्‌ कहते है कि संस और वीक 
रहे । यहाँ बेहद-समतामंय अखउड द्रव्यस्वधाव 


छस्द १० ४५ 


है। द्रब्य तो अनादि-अनन्त है, इसलिए बन्ध और मोक्ष - ऐसी दो 
अवस्थारुप गेंद की कल्पना में ज्ञानी अटवता नही है । 
बानी को भवन्मसार के प्रति खेद नही । एकल्ी भव बाकी हो 
या भव का अभाव किया हो, उसमें संसारी और मुक्त अवस्था का 
शोक या हर्प करने का समय नहीं - ऐसी अप्रमत्त भूमिका लेकर आगे 
क्षपकर्नेणी में आमड़ हो - ऐसा वीतरागभाव (स्वस्थ) ऋछ 
आवरगा, यह भावना यरो बपरत की है । 
सिद्ध-समान सदा पद मेरों - ज्ञानी स्वभाव में तो पूर्ण पश्चिन्त 
शाश्वत खिदघन हैं, फकिन्‍तू उनके सर्तेमान-अवरथा में कमजोरी छे 
कारण अस्थिरता रहती है । 
छठवे गुणस्थान में व्यक्त-अव्यवस शुत विफन्‍्प होते हूँ, उसमें 
पैक्ष की इच्छा वा विकल्प रहता है, उस विफुल्य को भी मष्द कर 
ऐसी उत्कृष्ट दद्तर स्विरता-एकाग्रता करूं कि केत्ररज्ञान की उल्कुप्द 
थाय उधड़ जाने, ऐसा बहा गया है । उसे पाने की योग्यता या 
पफ्प्ट द्शावाला समभाव हो, वर्दा मोक्ष-दा प्रगट होती दे ( 


बन्ध और मोक्ष - ये दो तो आत्मा की अवर्थाये हैं और आत्मा 
नचान्ते नित्य हैं । ससार-पर्याय वन्धनझूप है | मुभ या अथ मे 
रिणाम नावबन्धरंप अवस्था है, उसके अभाव की अपेक्षा मोक्ष कहा 
0। है। ससार और मुवित पर्यायदृष्टि से पर-निमित्त की अपेक्ष। दो 
ज्ञहें। आत्मा उन दो भज्ठू-जितना नहीं है, क्योकि आत्मा 
£,७ की अपेक्षारहित नित्य एकरूप है । आत्मभानपूर्वक चारित्र- 
टालने के लिए उग्र पुरपार्थ की भावना से उग्र निर्जरा भाव वा 
इस पद में किया गया है । 
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शा शनख कक कक कनक के कक सनक नली 
दीखे वेहाष्यास से, मात्मा देहु समान । 

पर वे दोनो मिश्न है, जेले अखि और स्पान (॥५०१॥ 
जो दृष्टा है * 

अवाण्य - 


(७४४९ ८१४४२०१३०** #*२ न चिन्‍ीपि नी 


छ्न्द ११ 
एकाकी विचरतो वली इ्मशान में, 
वली पदवेत में वाध सिंह संयोग जो; 
अडोल आसन ने मन में नह क्षोभता, 
परम सित्ननों जाणें पाम्पया योग जो । 
अपूर्व अवसर एवं क्‍्यारे आवदोे ॥११॥ 


हिन्दी पद्मानुवाद 
एकाकी बिच निर्जत शमशान में, 
चन-पर्वत में मिले सिह-प्तयोग जो, 
भासन रहे अडोल न मन में क्षोभ हो, 
परम सिन्र मम जानूँ ऐसे योग को । 
अपूुर्च अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥११॥। 


छन्‍द्‌ ११ पर प्रवचन 

गृहस्थाश्रम में रहते हुए भी श्रीमद्‌ राजचन्द्र कितनी उत्कृष्ट 
भावना करते थे । उनके अन्तरग में पत्रित्र उदासीनता, निवत्तिभाव, 
मोक्षस्वरूप को प्राप्त करने का उत्साह जागृत था। यह निर्नेत्य दशा- 
साधक दशा धन्य है, जो माहात्म्य करने योग्य है । 

इमशान, जद्भुल, पहाड, गुफा आदि स्थानों में, जहाँ भिह आदि 
रहते है वहाँ एकाकी रूप से विचर सके - ऐसी महापविश्र दशा धन्य 
है । वे मुनिवर भी धन्य हैं - जो ऐसे शान्त, एकान्तक्षेत्र में एकत्व- 
दशा की साधना करते हैं । किसी पर्वत की गुफा में था शिखर पर 
रहकर बेहद आनन्दघन स्वभाव की मस्ती में लीन होकर जाग्रत 
ज्ञान-दशशा की एकाग्रता द्वारा केवलज्ञान शत्रित को प्रगट कर, या 
एकात निर्जेत वन में नग्न निर्ग्र्थ मुनि बनकर, सहज-स्वरूप हे हक 
होकर पूर्णपद प्रगट करूँ - ऐसी पूर्ण पवित्रदशा कब आावेगी, या 


भावना प्रस्तुत पद में की गई है । 


छ्न्द ११ <१ 


जहाँ सिंह बाघ गर्जन करते है, जहाँ साधारण जीव काँप उठे - 
ऐसे वन-क्षेत्र में शान्त, एकाकी, निस्सग परिणामवाले, महावेराग्यवान, 
उपशम-समता की मूर्ति, चेतन्य ज्योतिस्वरूप बनकर आनन्दमय, सहज 
समाधि में लीन हो जाऊँ - ऐसा अपूर्व अवसर कब आवेगा ? 


जिनके अन्तरग अभिप्राय में अशरीरी चेतन्यभाव व्तता है, 
वर्तमान चारित्र में कुछ परिपक्षवता होने से जद्भल की एकरात स्थिति 
का विकल्प आता है और उत्कृष्ट साधकदशा की भावना को पूर्ण करने 
के लिये सिंहो से परिपूर्ण घने जज्भुल, पर्वत की गुफा या एकात स्थान 
में जाकर निश्चल आसन लगाऊँ और वाह्य व अन्तरग में अक्षोभता 
रखे - ऐसा चिन्तवन होता है, उनके क्षोभरहित परिणाम सहज ही 
टोते है । शरीर स्थिर रहे या न रहे - यह भिन्न बात है, क्योकि वह 
आत्मा के आधीन नही है, किन्तु अन्तरग में वीतरागमय निश्चल 
स्थिर भाव की एकाग्रता बढती जाती है । ऐसी स्वरूप-जागृति की 
स्थिति में सिह आकर क्‍या करेगा ? यह शरीर तो मुझे नही चाहिये, 
इसलिए उसे लेने के लिए आनेवाला अर्थात्‌ उत्तकी निवृत्ति करानेवाला 
मेरा उपकारी मित्र है - ऐसी भावना का उत्साह ऐसे सात्रक को ही 
होता है । 

कोई वाह्म-सावन। का पक्ष करता है, किन्तु यहाँ तो पूर्ण स्वरूप 
के उत्साह की भावना है | जो आत्मा से हो सके - ऐसी ज्ञानक्रिया या 
स्वरूप में रमणता का विचार है। इसप्रकार के अडिग, निश्चल 
असीम स्वरूप का विश्वास और स्वीकारता तो करो | कभी सिंह 
शरीर के टुकड़े भी कर दे तो भी क्षोभ न हो । यह भावना विवेक- 
सहित है, मूढतायुकत नही है । हठयोगजनित मन की बाह्य स्थिरता से 
मूढ हुए लोगो की यहाँ बात नही है । यहाँ तो असली साधकदशा की 
भाजना है । कहा भी है - 

ऋषभ जिनेश्वर प्रीतम म्हारो रे और न चाहूँ रे कंथ । 

रीक््यो साहेब सग न परिहरे रे माँगे सादि अनन्त ।। 

इसप्रकार अखण्ड वीतशग-दशा की भावना की गई है । इसलिए 
आगे बढकर अपनी शुद्ध-चेतना-सखी को कहते है - 


८२ जयुर्व अवसर प्रवचन 


चलो सखी वहाँ जाइए जहाँ अपना नहीं कोई । 
माटी खाय जानवरा, मुवाँ न रोसे कोई ॥ 


देह का चाहे जो हो, किन्तु अख्वण्ड समाधि का मद्भल-उत्सव 
हो' - ऐसी स्वरूप की सावधानी, लि शकत्ता, निर्भयता कैसे आवे ?२ 
ऐसी भावना ग्हाँ की गई है । 


जंसे राजमहन में राजा निर्भय होकर सोता है, वैसे ही मुनिराज 
वाह्याभ्यतर निग्नेन्ध दिगम्बर दशा में पर्वत, वन आदि क्षेत्र में जहां 
सिंह-बाघ रहते है, वहाँ भी वे स्वसन्मुखता द्वारा बाह्य-अभ्यतर असग 
एकत्वदशा साधते हैँ और ध्यान में निश्चवल रहकर स्वेरूप-मस्ती में 
सहज आनन्द की रमणता मे रहते है । 


जैसे स्वच्छ जल से भरा हुआ सरोवर हो, और जब हवा न 
चलती हो, तब स्थिर दिखता हैं, उससमय वह पृण॑चन्द्र के विम्ब से 
विशेप उज्ज्वल दिखता है । वेसे ही मुनिराज शान्त, धीर, गम्भीर, 
उज्ज्वल समाधि में मस्त रहकर, ज॑से मानों अभी केवलज्ञान 
प्राप्त करेगे - ऐसे बेहद पुर्णस्वभाव में दृष्टि लगाकर एकाग्र होते हूँ । 
ऐसी अवस्था में कमी बाघ अथवा सिंह भूख से गर्जना करता हुआ 
आये, तव भी वे जानते हैँ कि परम मित्र का योग मिला है, क्योकि 
मुझे तो शरीर की आवध्यकता नही है” और जो शरीर को अपना नही 
भानता हे, उसके लिये शरीर को ले-जानेवाला सिंह मित्रसमान है । 
अहो | देह से मेरे दर्शन-ज्ञान-चारित्र का लाभ या नुकसान नही है। 


समयसार में कहा है - 

“बहु शरीर छंदा जाय, भेदा जाय, या कोई इसे ले जाय, या इसे 
नष्ट कर दे या इसका चाहे जो कुछ हो, किन्तु यह मेरा नही है 

शरीर के प्रति जिसे अणुमात्र भी ममत्व नही है - ऐसी अशरीरी 
भावना में रहनेवाले धर्मात्मा का भाव कितना उत्कृष्ट होता है, यह 
देखने की चीज है! अहो ! विचार करो कि ऐसा विचार करते समय 
श्रीमद्‌ जवाहरात के व्यापार में थे या आत्मा में £ 


छ्न््द ११ ८ रै 


जिससमय श्रीमद्‌ ने इस काव्य को रचना की थी, उससमय 
उनका बम्बई मे जवाहरात का व्यापार था, किन्तु फिर भी सब परिग्रह 
से निवृत्त होने की और उत्कृष्ट साबकदशा की भावना भाते थे । इस 
काव्य का एक-एक शब्द गम्भीर भावार्थयुक्त है । वे महावेराग्यवान 
थे और पुरुषार्थ द्वारा मोक्षस्वभाव दशा प्रगट कर्स - ऐसी भावना- 
सहित आशिक स्वरूप की स्थिरता की सावधानी रखकर मुनित्व की 
भावना यहाँ की गई है, इसीलिए श्रीमद्‌ कहते हे कि इस शरीर की 
स्थिति पूरी होने ही वाली है, उसमे निमित्त होनेवाले बाघ-सिंह का 
सयोग मित्र-समान है । ससार-प्रवृत्ति से अमुक समय तक निवृत्ति 
लेकर सत्समागम, सत्णास्त्त के अध्ययन, श्रवण, मनन की रुचि न करे 
तो उनको इस जाति की भावना का अश भी कहाँ से आवे ? 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र गृहस्थवेश में होते हुए भी, वीतरागी मूनित्व 
की दशा प्राप्त हो - ऐसी भावना भाते थे। म॑ जनज्जञन में बेठा होऊ 
और हरिण मेरे शरीर को लकडी का दूँठ समझकर उससे अपने शरीर 
की खाज खुजाते होवे, फिर भी क्षोभ न हो - ऐसी स्थिरता की 
भावना करते थे । वाह्म से योग हो या न हो - यह उदयाधीन है, 
किन्तु इस अशरीरी भाव की स्वीकारता तो उत्पन्न करो । पुरुषार्थ 
करना उदयाधीन नही है, बल्कि अपने आधीन है । एसी उत्कृष्ट 
भावना का उत्साह धर्मात्मा को आता ही है 

ससारी जीवो को बाह्य सयोग, उपाधिरूप वेभव का उत्साह 
होता है कि मेरे बगला हो, मेरे टेविल, कुर्सी, गद्दी, तकिया, पखा 
बगरह हो । उनमे मोहाभिभूत होकर हफप अनुभव हो - ऐसी विपरीत 
भावना वे करते रहते है, क्योकि उनके ससार का ही अपार प्रेम" 
तृष्णाभाव रहता है । जो परवस्तु मे सुखबुद्धि करने और रागी-हेषी 
बनने में ही सतोष मानता हो, उसके रागरहित, पवित्र आत्मा की 
रुचि, श्रद्धा कैसे हो ? 

एक वार एक भाई श्रीमद्‌ के पास गये और उनके सम्मुख गद्दी 
पर बेठकर बीडी पीते-पीते पुछा - 

“आप ज्ञानी है इसलिए बताइये कि सोक्ष कैसे मिले ।” 


, <४ अपुर्वे अवसर प्रवचन 
श्रीमद्‌ ने उत्तर दिया .- “ऐसे को ऐसा ।” 


इस उत्तर से दो अभिप्राय प्रगठ होते है ।(१)आप जैसे हैँ, वैसे 
हो जाओ अर्थात्‌ स्थिर हो जाओ । (२) दूसरा अभिप्राय यह है कि 
तत्त्व की रुचि के बिना ज्ञानी के प्रति प्रेम, विनय या बहुमान नही 
होता । शरीर के प्रति आसक्ति रखनेवाले पर से सुख माननेवाले व 
विषय-कषाययुक्त ससारी रुचिवाले जीवो को मोक्ष की रुचि कैसे हो ? 
राग, द्वेष तथा देहादि से सवंधा छूटना मोक्ष है। त्याग-वराग्य की 
भावना बिना तथा देहादि के प्रति ममता या आसक्ति की कमी किये 
बिना कोई शुद्ध आत्मा को देखना चाहे तो कंसे देखे ? जिसे आत्मभान 
तो न हो और शरीर के क्षेम-कुशल रखने की ममता हो, उसको 
रागरहित अतीन्द्रिय आत्मा की श्रद्धा कैसे हो ” इसलिए देह की ममता 
पहले घटानी चाहिए । 


श्रीमद्‌ ने इस गाथा मे शरीर को छोडने की - अशरीरी होने 
की भावना का वर्णन किया है। उन्होने कहा है कि सिंह का सयोग 
होने पर ऐसा मानना चाहिए जैसे कि - परम मित्रनों जाणे पाम्या 
थोग जो (मानों परम मित्र का सयोग मिला हो ) मेरे तो शरीर 
रखने की इच्छा नही और सिंह को शरीर रखने की इच्छा है । 'मुझे 
शरीर के प्रति ममत्व नही है मुझे उसकी आवश्यकता नही है' - ऐसा 
समझकर मेरे शरीर का नाश करनेवाले हे सिंह | तू ही मेरा 
उपकारी है । 


श्रीमद्‌ अशरीरी भाव की भावना ससारी वेश में रहते हुए भी 
करते थे-। केवलदर्शन, केवलज्ञान प्रगट करने का प्रयोग विचारते थे । 
उनकी भावना थी कि ऐसा प्रसग मिले जिससे कि गजकुमार की तरह 
मश्ने भी शीघ्र ही मोक्ष-स्वभाव प्रगट हो जाय । स्वभाव की रुचि का 
श्सिक पूर्ण वीतराग-स्वरूप की भावना करता है। ससार की रुचिवाला 
मोही जीव विपरीत मनोरथ करता है कि मुझे खूब धन, घर, स्त्री, खेत, 
गाडी आदि मिले । मेरे धन, वैभव, परिवार खूब बढे और मे लहलहते, 
भरे-पूरे खेत आदि को छोडकर मरूँ। इसके विपरीत हनी धर्मात्मा 


छा ११ ५ 


महू भापनता परता हूँ कि में अतिनय शुद-ह्यवाय में स्थिर रहने हुए 
डप पुरुणार्थ करता उुज दो घटी में देवलजान प्रगट करू । 
मूनि जंग में आत्मनयम्प के ध्यान में लीन की और उस समय 
सिद्द उनका मचा पकटे, तो उम्तमम्रय केयसआन पर दृष्टि रखने हुए 
चैतन्य का अतीर्धिय असीम पुरपाव॑ प्रगट गोता है । सिध्॒ है मंख में 
धुनन्प एैसे पापा जाय ?े चैतस्थ तो जो फुछ होता हैँ, उसको जानता 
है । “समिश प्लीमदू ने कहा झि मिले पश्दुव गछ त्यारे श्ानोने 
पकटों अडॉनर स्थिरता 7! श्रीगद्‌ ने ससारी वैध में ऐसी भरना भागी 
विउय में क्षपक्श्ंणी पर घटझर अस्तमंहसे में हपपञ्ञान प्रगद्ध पे । 
ए्सप्रगार का अपूर्य भाव मई लाये सो सही ? ॥६१॥। 
क+ /१०४) ९७८ ५७७ के धपजरी९-अटच,८प.की पे #2 १:१९ #१९- (९५९०३ २११३ फ कप सार €*९,#१९०७७ हि हक की की ३-बति ९७३१, 
छह स्थाढ्य सतंशारप एै। 

केश साध भंपोपत है; जद मद शुपी इग्य 

पेतत को उसपसली सथ, विश्वरे धमृचव शश़्ा ॥६२१॥ 
2 अपभव ग्रम्य यार, उरपन्न सूप था जात । 

ग्राए! उससे घयदएय बिन, हो ने शिी पिश्िमाम ॥६३१॥ 


</४०१५ /ब पक ९०३५० जाके मी फिर, के 


| 
जो मपोग विसोषिषे, यह बह अनुभव शृप्प । । 
उपले गति मयोग मे, आरसा मिरय पहयत ॥0 ४ त 
जड़ में चेतन यदि बने, सचेत से जड़ हाय । ) 
ईसा अनुभव पिशी फो, एमी वहां ना होप ॥६५॥। | 
नहीं शिमो सयोग से, जिसकी पति कोय । 
साश ने शिशका फिसो में, इससे नित्य सदाप ।६६॥॥ . ) 
तारतम्प प्रौधादि फा, सर्पादिक के मांहि। 4 
पूर्व जन्‍म संस्कार से, जीव नित्यता घह हि. ॥६छा टै 
आत्मा व्रध्य में नित्य ठें, परियर्तेग पर्वाप । 
बाल आदि चय तीन फा, शान एक फो घाप 4.६८ । । 
अथवा मान क्षणिक का, जो जाने यदनार । 
पर यहू चयना क्षणिफ नही, कर अनुभव निर्धार ॥६९।॥॥ | 
कभी फिसी भो ब्रस्तु का, केवल ह्ोय ने नाश । ) 
चेतना पाता नाश तो, किसमें मिले तप्ताश (॥७०॥॥ २ 


- श्रीमद्र राजचन्द्र : आत्मसिद्धि शाख 
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छत्द २१२ 
घोर तपश्चर्यामां पण मनने ताप नहीं, 
सरस अले नहीं मनने प्रसन्न भाव जो; 
रजकण के रिद्धि वेमानिक देव॑नी, 
सर्वे मान्या पुदूगल एक स्वभाव जो । 
अपुर्वे अवसर एवो कक्‍्यारे आवचशे ॥१२॥॥ 


हिन्दी पद्मानुवाद 

घोर तपश्चर्या से मन को खेद ना, 

नहीं सरसत भोजन से मिले प्रसम्नता; 

रजकण से लेकर वमानिक ऋद्धि तक, 

सबको माना पुदूगल स्वभाव जो । 

अपुर्दे अबसर एंसा कब्र मेरे आएगा ।॥१२।॥। 

छनन्‍द १२ पर प्रवचन 
अतीन्द्रिय आनन्द में लीनता का रसास्वाद-अतृभव बढनेपर 
शुभाशुन इच्छाओं का निरोब होता हूँ, कहा भी है टच्ठानिराश 
तप. । श्रीमद्‌ तपदवर्या में भी उत्कृष्टता दर्शाते है । 
“7 (हूप-रमणता में प्रवर्तमान साधक जीव की उस पुरुषार्थ के 
बढने पर निर्ग्नन्थ मुनि-अवस्था में कभी-कभी ऐसा अवसर भाता है 
कि दो-दो महीनी तक अनाह्वारक स्थिति हो जाती हैँ । कभी-कभी ६ 
महीना तक भी आहार छूट जाता है, किन्तु मन में किसीप्रयार या 
ताप नही होता । शरीर के कश होने की रलानि नहीं, सोंद भी नही, 
उल्दे निश्वल समता की वृद्धि होती हैं । सहज आनस्दमागर-दशा मे 
घूलते हुए खेद का अंश भी कैसे हो ? ऐसी साधक दशा को घत्य ६ | 
समारी जीव मौक्ष चाहते हैं, शिन्‍्तु एक दिवस मूये रहने का 

अवसर आ जाय तो कँपर्कपी होती ह और खाले-पीने की लोतुपता कं 
वश होकर आगे-यीछे की तैयारी करने में अनेक प्रकार | सादतक 
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ने है, परन्तु मुनि आत्मा के भानसहित स्वरूप की लीसता मंस्थिर 
रहते है, कभी-कभी छह-छह माह तक आहार न मिलने पर भी मे 
पूर्ण सकते स्मरण करने की बृत्ति तक उनके नहीं रहती । 


स्वरूप में मिश्वल रहने में एक क्षणमात्र का भी विराम ने होने 
दँ ऐसी जिनकी तावना थी - ऐसे महपियों में श्रेष्ठ त्तीर्वकर भगवान 
आपनदेव थे । बेशाय शुक्‍ला ३ को वे ससार छोडकर निष्परिग्रही 
बनयर जगत में च्ते गए थे । दीक्षा के समय में उनके बढ़ चौथा 
मन पर्ययजान प्रगद्र हुना जो कि उसी भव में मोल तक जाता है । 
जकपायी स्थिरता वा अभ्यास बढातें हुए उनके ब्रिकरप हुजा कि छह 
टीना जाहार न लेगा । छह माह पूरे होनिपर उनके आहार लेने की 
वत्ति उठी, किन आहार का योग नहीं बना । फिर छह माह तक 
आहार का अन्तराय रहा, कत्त पुन छह माह आहार नट्टी मिला, 
किलू इसका उन्हें ग्रेद नहीं था। उसप्रकार थे आहार बिना वानह 
मट्ीन तक रहे 
ऐसे धीर, वीर, घृरवीर मुनिराज मुन्रिनधर्म के पालन में 
सावधान रहते है । ज्ञान-दशा तीनो काल में ऐसी ही होती है । कोई 
शिविवता की बात कर तो बह मोक्षगार्गस्थ् नद्दी है, वयोकि आत्मा 
में अम्नीम अनन्त शबिन है, वह कभी प्रदती नहीं है । ३६० दिनोतक 
चारो प्रकार के क्षाहर बिना उपवास की रिथत्ति की घोर तपश्चर्या 
में कसी मुनि का शरीर कमजोर भी दिखे, शरीर अस्थिपजरमात्र 
रहते हुए भी अन्तर में चेतन्य भगवान असीम समत्ता से तृप्त है । मेरे 
जड की खुराक नही है, शरीर की स्थिति जंसी रहना है वंसी ही 
रहेगी, ऐसा वह जानता है । 
मुनि के असाता का उदय हो तो भूख लगे और साता का उदय 
हो तो भाहार मिले, साता का उदय न हो तो नद्दी मिले, किन्तु मन 
में दुःख नही । जिसे शरीर की अविक आसवित है, वह ऐसा सुनते ही 
काँपता है, किन्तु जिसे इस मुनि-दशा को तैयारी हो, उसके असीम 
सामर्थ्य तैयार रहती है, पीछे वंसा योग बने या न बने यह अलग बात 
है, किन्तु भावना हल्की कंसे हो ? आत्मा अन्तरग में असीम सामर्थ्य 
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से प्रत्येक समय परिपूर्ण रहना है, इसलिए उसकी भावना भी उत्कृष्ट 
ही होनी चाहिये । 

संसारी जीव ममता के वश होकर पूर्णता की इच्छा करते हैं 
ओर इसीलिए विवाह के गीतो मे गाया जाता है कि - किक 
भर्यों सग (परिपूर्ण) मोतोए ।” चाहे थाल का ठिकाणा नही हो, चाहे 
उसमे एक भी मोती नही हो, किन्तु मनोरथ तो मोतियो से परिपूर्ण 
थाल का ही है.। इसप्रकार ममता की शिखाएँ भी पूर्णता चाहती है, 
अधूरापन नही । जीव विपरीतता की उत्कृष्टता चाहता है, इसलिए 
वह अनन्त तृष्णा द्वारा अपने को पूर्ण करना चाहता है। 
| यहाँ मोक्ष का इच्छुक ससार-भाव से पलट कर सवल वना और 
ऐसा होकर पूर्ण समता की यह भावना करता है कि 'सिद्धा सिद्धि मम 
दिसंतु ।' मेरा पूर्ण शुद्धस्वरूप शीघ्र प्रगट हो | यह भावना भखण्ड- 
रूप से जहाँ होगी, वहाँ वह ससार के भाव को नही रहने देगी । जहाँ 
अनाहारक-चेतन्य की रमणता में बेहद पुरुषार्थ का उद्यम हो, वहाँ 
ऐसी अपूर्वदशा का अंश प्रगट कर धर्मात्मा उसी भावना में रहता है। 
उत्कृष्ट साधक दशा का उत्कृष्ट पुरुषार्थ पूर्ण होतिपर सादि-अनन्त 
कालपयेन्त शाश्वत निराकुल अनन्तसुख रहता है। 

अज्ञानी जीव मुनि-अवस्था में घोर परिषह की वात सुनकर 
व्याकुल होता है, जबकि धर्मात्मा-सम्यरृष्टि वैसे घोर तप और 
परिषह के सम्मुख कहता है कि मेरे में अनन्त शक्ति है ।-एक समय 
की अवस्था में भी अनन्त समता भरी हुई है । अनन्तकाल भी ज्ञातारूप 
में स्थिर रहने का अनन्त सामथ्यं चैतन्य में है। स्वभाव की क्या 
सीमा ? जिसका अनन्त स्वभाव है, उसमें सौमा नही होती । 

चैतन्य अनादिं-अनन्त, असीम सामर्थ्यं से पूर्ण, ज्ञानधन है । में 
शरीर नही हूँ, उस शरीर के कारण मुझे किसीप्रकार का नफा-नुकसान 
नही है। घोर तपस्या से शरीर जीर्ण हो जावे। जैसे सूखे कोयले 
अथवा लकडी गाडी में भरे हो और वे खडखडाएँ, बसे ही छह-छह 
महीने उपवास सहज ही हो जाने पर शरीर की हंड्डियाँ वजने लगे - 
ऐसी भावना श्रीमद्‌ ससार में रहते हुए करते थे। यह भावना भाते 
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हुए वे भोजन करते थे या तपस्या करते थे ? वास्तव में यह भावना 
सच्ची-दृष्टिपूवंक भ्रावक-अवस्था में की जानी चाहिए और उत्कृष्ट 
रूप में करनी चाहिए । 'अपूर्व अवसर' पुरुषार्थ से सुलभ होता है और 
बेहद चंतन्यशवित का अनुभव बढ़ने पर जीव अपनी शक्ति को 
छिपाता नहीं । 


सरस अन्‍्ने नहीं मनने प्रसन्न भाव जो - मेरे में ही अनन्ततृष्ति 
है तो फिर किससे तृप्त होऊं ? मुनि को छिसी समय आहार की 
बृत्ति आई और चक्रवर्ती राजा के यहाँ से उनको आहार-दान प्राप्त 
हआ, जिसमे पृष्ट और सुन्दर आहार मिला; किन्तु उससे उनमे 
प्रसन्नता का विक्त्प नहीं है । ऐसी उत्कृष्ट समभावी दशा मुनि के 
ज ही होती हैं। चक्रवर्ती राजा के पोर को अति उत्तम भोजन 
होता है। कवी उस आहार को लेने का योग बने तो उसमें ज्ञानमस्त 
मुनि को प्रसन्नता का भाव नही होता । शरीर को आहार कौ प्राप्ति 
उदयाघीन अर्थात्‌ प्रारब्ध-्जनुसार होती है । सातों का उदय हो और 
शरीर रहना हो तो आहार मिल ही, उसमें हर्प कोन करे ? अन्तरग 
में परम सतोषामत का स्वाद पामृत का स्वाद होने से मुनि को आहार से मनि को आहार के प्रति राग 
नही है । जिसे विषय, कपाय और आहार की लोलूपता है, उसको 
हाफूस आम देखकर, मुँह से लार ट्पकती है और उसका स्वाद लेने 
के लिए व्याकुल होता है और वह खाते समय हफ॑ मनाता है । 
जब निम्नेन्थ मुनि को छह-छह माह के उपवास के पारणे में 
सयम के हेतु निर्दोष आहार की इच्छा हो, तव आहार सरस मिले या 
नीरस, किन्तु उसमे प्रसन्न-अप्रसन्न नही होते । जिसे देहादि में सुखबुद्धि 
है - ऐसे ससारी जीव को आहारादि में गृद्धता होने से सरस भोजन 
की इच्छा होती है । मुनि तो एसी भावना करता है कि मेरे अनाहारक 
स्वभाव में ज्ञान की स्थिरता के सिवाय कुछ भी उपाधिभाव नही होना 
चाहिए । मेरे स्वरूप की रमणता में, शाति में इस क्षुधाकी पीडा का 
विकल्प कैसा ? सब छूट जाओ | में असग हूँ, इसलिए समाधिस्थ, 
स्वरूपरिथरता-रमणता का अपूर्व अवसर कब आवेगा ? ऐसी भावना 
यहाँ की है । 
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रजकण के ऋद्धि वेमानिक देवनी, 
सब सानन्‍्या पुदूगल एक स्वभाव जो ।॥ 


अति मलिन एक रजकण से लेकर पुष्य में उत्कृष्ट वैमानिक मलिन एक रजकण से लेकर प्ण्य में उत्कृष्ट वैमानिक 
देव की ऋद्धि तक सब 2 न न है । वे मेरे चैतन्य 
का लाभ करनेवाली नही है । वमानिक देव के पुण्य की ऋषद्धि, सूर्य- 
चन्द्र आदि देवो की पुण्य की ऋद्धि से बहुत अधिक होती है, उसका 
वर्णन शास्त्र में है । वहाँ अति उज्ज्वल अत्यधिक पुण्य के समूह का 
योग है। उनसे भी अधिक पृण्य के कर्म रजकणों का योग हो तो भी 
मुनि को उनकी महिमा नही है, व्योकि वह तो ज्ञाता रहकर जानता 
है कि पुदूगल की अनेक विचित्रताओ में चतन्य का अशमात्र भी गुण_ 
नही हैं। उनमे राग के कारण वह अटकते हो तो उनके उपाधि का 
बन्धन हो । अपना जो अनन्त सुखस्वरूप आत्मा लक्ष्य में है, उसे पूर्ण 
करने का पुरुषार्थ और स्वरूप प्रगट करने का उत्साह रहता है, किसी 
निमित्त में अटकने का भाव उनके नही है । 


. इस १२ वी गाथापयंनन्‍्त चारित्रमोह को क्षय करने की भावना 
है । अब शेष नौ गाथाओ में सूक्ष्म चर्चा है । 








एक-एक शब्द का विस्तार करने में दिवस बीत जाये, इसलिये 
सक्षेप में कथन करना पडतो हे, उसमे जो आशय हो उसको विचरना 
चाहिए । अहा | सर्वंथा कपायक्षय की चर्चा आनेवाली है । इस काल 
में इस क्षेत्र में मोक्ष-प्राप्ति नही है, किन्तु फिर भी १२ वी गाथा में 
वर्णित सातवे गुणस्थान का चारित्र प्रगट करे तो उसे मोक्ष-प्राप्ति का 
भी समय आ सकता है। 
4008 अटह/िए 3 सीकर ज न 


आगे की नौ गाथाओ में वर्णित क्षपकश्नेणी, शुक्लध्यान का 
पुरुषार्थ इस काल में नही है तो भी भावना तो भायी जा सकती है। 
च र करने का 

प्रथम आत्मा की सच्ची पहचान थम आत्मा की चाहिए सत्तमागन बिना कपूर अवसर 7322 
पुरुषाथ और अभ्यास करना चाहिए। सत्समागम बिना अबुर्व अवसर 


की प्राप्त नही होती । जेसे सेना में नौकरी करनी हो तो उसे सर्वे 
प्रथम निशार्तवार्जी सीखने का अभ्यास करना पडता है और वह 
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अभ्यास मौके पर काम आता है, वेसे ही धर्मात्मा मुमुक्षु को प्रारम्भ 
से ही तत्त्वज्ञान के अभ्यासपूर्वक अपूर्वे अवसर की भावना में लीन 
होना चाहिए । 


सम्यग्दर्शन होने के बाद मुमुक्षु की चारित की भावना दृइ्वता- 
पूवंक बढती जाती है भौर अनाहारक; अशरीरो कसे होऊँ - यह 
विचार आता है। बहुत से लोग बहुत से लोग मानते है कि आहार बिना शान्ति 
नही होती, किन्तु बहुतसी वार देखा जाता है कि आहार के बिना 
अशान्ति भी नहीं होती । ज॑से कि व्यापार में एक्र घण्टे में सौ रुपये 
का लाभ दिखता हो तो ससारी जीव लोभ के वश एक समय का 
भोजन तक करना भूल जाय और कहे कि आज भूख नही लगी । 
इपीप्रकार सुसार-भावरहित अपूर्व आनन्द का अवसर पाकर अकषाय 
अलोभ दृष्टि के लक्ष्य में आहार सहज ही छूट जाता है। ससारी 
जीव अवगुण के लक्ष्य में आहार लेना भूल जाते हैं, उसीप्रकार साधक 
जीवो का अनाहारक शुद्धस्वभाव के लक्ष्य मे अकपाय से परिपुप्ट 
पुरुषार्थ की जागृति से छह-छह महीना तक आहार सहज छट जाता 
है, भरे | आहार की इच्छा भी नही होती । ऐसी दशा में आत्मशान्ति 
या प्रम सतोप होता है उससे बाहद्यवृत्ति या आकुलता नही होती | 

ऋषभदेव भगवान को बारह मास के पारणे भे ईख का रस 
मिला था, किन्तु अन्तरग में अखण्ड समता की मुख्यता होने से हर्ष 
नही था । भक्त हर्पसहित भावना करते है कि घन्य घडी कब होगी 
जब वे सुपात्र को आहारदान दे | उनके निमित्त से मनिश्वर को 
सयम-साधना का पोषण मिले, उसमें भाव यह है कि वीतराग-भाव 
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सदा बना रहे जिससे दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदि सयम की पृष्टि हो 
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इसप्रकार भक्तिभाव से भक्त हु मनायें और भावना भावे कि ऐसा 
अपूर्व अवसर मुझे कब आवेगा ?॥१२॥। 
(जीप सपना ल ११२ २ ७०४०5. सी चर कि पर 
६ कषाय की उपरान्तता, सात्र सोक्ष अभिलाय । 
भर्वात खेद अन्तरदया, वहु कहिये जिज्ञास ॥१०८।॥। 

- श्रीमद्र राजचन्द्र आत्मस्रिद्धि शास्त्र 
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छ्न्द १३ 
एम पराजय कराने चारित्र भोहनो, 
आबुं त्या ज्यां करण अपूर्व भाव जो; 
श्रेणी क्षपक्तणी करीने आरूदता, 
अनन्य चितन अतिशय शुद्ध स्वभाव जो । 
भपुर्व अवसर एवो क्‍्यारे आवशे ॥१३॥॥ 


हिन्दी पद्मानुवाद 
इसप्रकार चारित्र मोह को जीत लूँ, 
आाऊँ जहाँ अपुर्व करण का भाव हो; 
श्रेणी क्षपक्त चढूं निज में आरुद हो, 
नित्य निरंजन अतिशय शुद्ध स्वभाव जो । 
अपूर्य अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥१३॥। 


छनन्‍्द १३ पर प्रवचन 


इसप्रकार जो चारित्तरमोह या अस्थिरता का क्षय करने का 
पुरुषार्थ अचल स्वरूप की स्थिरता द्वारा प्रयट करता है, उसऊे बुद्धि- 
पूर्वक विकल्प नष्ट होकर स्थिरता विकतित होनी है, उस स्थिति को 
अप्रमत्त दशा कहते है । छठवे-मातवे गुणस्थान में अनन्तानुबधी आदि 
तीन कपायो की चौकड़ों का अभाव रहता है, किस्तु चारिश्रगूण में 
कुछ मलिनता रहती है। अप्रमत्त गृुणस्थान में बृद्धिपूवंक विकरय या 
राग का अश नहीं रहता, किन्तु सूक्ष्म कपाय-अग रहता है, जो 
केवलीगम्य है । 

इसके वाद आठवे गुणस्थान में क्षपकर्शेणी का आरम्भ होता है; 
वहाँ उपशम नहीं है, किन्तु चारित्रमोह को क्षय करनेडप क्षपकर्मणी 


का उम्र पुरुषार्थ है । क्षपकश्नणी थुवतध्यान का प्रथम चरण है इस 


गणश्रेणी में प्रति समय अनन्तगुणी व्रिणाम-विश्रुद्धि बढ़ती जाती है | 
जँसे स्वर्ण को शुद्ध करते समय भट्टोमें १५ वे ताव के बाद १६ थे वाज 


छ्न्द १३ ९३ 


के अन्त में उसे पूर्ण शुद्ध पाते है, वैसे ही १२ वे गुणस्थान में शुक्ल- 
ध्यान का दूसरा चरण शुरू होने के बाद १३ वे गुणस्थान में ४ घातिया 
कर्मों का नाश होकर सम्पूर्ण निर्मेल केवलज्ञान प्रगट होता है । सर्वेज्ञ 
प्रभु के उस केवलज्ञान मे एक समय में सर्व विश्व (मर्वं जीव-अजीव 
वस्तु सामान्य-विशेषरूप से) प्रतिभासित होता है। इस केवलज्ञान का 
स्वरूप-युव्ति, आयम और स्वानुभव से सिद्ध है । 


यहाँ चारित्रमोह के क्षय और शुक्लध्यान की क्षपकश्नेणी के उम्र 
पुरुषार्थ की चर्चा है। बारहवे गुणस्थान तक जीव की साधक दशा है। 
चारित्रमोह का उदय दसवें गूणस्थान तक रहता है। ग्यारहवे युणस्थान 
से चारित्रमोह का उदय नही होता, बारहवे गृणस्थान में चारित्रमोह 
का सर्वेथा क्षय होता है। यह जीव आठवे गृणस्थान से क्षपकश्नेणी 
प्रारम्भ कर बीच में नही रुकता हुआ और आगे बढता हुआ दो घडी 
में अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख, अनन्तवीयें - जो शक्तिरूप में 
अवस्थित थे, उनको प्रगट करता है। जिसे उस उत्कृष्ट अपरिमित सुख 
की रुचि हुई है, उस साधक के कही रुकने की प्रवृत्ति नही होती । 
इसप्रकार का निर्ग्रन्थ मुनिमार्ग ही तीनो काल में सनातन मोक्षमार्ग 
है। विदेहक्षेत्र में भी त्रिकाल यही मृनिमाग्ग है । 

“करण” का अर्थ 'परिणाम' है। चारित्न के “अपूर्वक्रण' का 
अर्थ है - पूर्व स्थिरता जाने तथा केवलज्ञान-केवलदर्श त प्रगट करने का 
प्रयोग, अर्थात्‌ स्वरूप-स्थिरता की श्रेणी मे आरुढ होना । सम्यग्दशेन 
होने से पूर्व जो अपूर्वकरणरूप परिणाम होता है, उसकी यहाँ बात 
नही है। इस अपूर्वकरण में समय-समय में अनन्तगृणी शुद्धि की वद्धि 
द्वारा जीव पूर्ण अकषायस्वरूप वनानेवाले पुरुषार्थ को करने के लिए 
शुक्लध्यान श्रणी में प्रवेश करता है। इस अपूर्वकरण में पहले नही 
हुए ऐसे विशुद्ध परिणामों की एकाग्रता रहती है । इस स्वरूपस्थिरता 


में एकाकार, तन्‍्मय, अखण्ड, घाराप्रवाही ज्ञान की एकाग्रता और 
गृण की उज्ज्वलता प्रतिक्षण बढती जाती है। 


जो कुछ चारित्र-मल का सूक्ष्म उदय होता भी हो, तो उसे भी 
क्षपकश्नणी द्वारा टालता हुआ साधक स्वरूप-श्रेणी की लीनता में 


९४ अपूर्व अवसर प्रवचन 


आरूढ होता हुआ “अनन्य चिन्तन अतिशय शुद्ध स्वभाव जो” की दशा 
प्रगट करता है । यहाँ बिल्कुल एकरूपता रहती है । 


कुशल घुडसवार को लाख रुपये के मूल्यवाले घोडेपर आरूढ 
होने के बाद पाँच गाँव का अन्तर पूरा करने में कितनी देर लगे ? 
उसीप्रकार अपूर्वंकरण की स्थिरता ह्वारा स्वरूप-रमणता में जो साधक 
एकाग्र हो गया, उसे केवलज्ञान की प्राप्ति मे कितनी देर लगे ? अर्थात्‌ 
अधिक देर नही लगे । अनन्य चिन्तन द्वारा अतिशय शुद्ध अतीन्द्रिय 
ज्ञानस्वरूप में मेरी लीनता बढती जाय और उसमें आरूढ होकर 
क्षपकश्नेणी शुरू करूँ - ऐसा अवसर शीघ्र प्राप्त हो, यह भावना 
श्रीमद्‌ ने इस पद में की है ॥१३॥ 
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उस जिज्ञासु जीव फो हो, सद्गृरु का बोध ] 

तो पावे सम्यक्त्व को, वर्मे अन्तर शोध ॥१०९॥ 

मत दर्शन का पक्ष तज, च्॒ते सदुगृरु लक्ष्य ] 

लहे शुद्ध सम्यक्त्व वहु, जिसमें भेद न पक्ष ||[११०॥ 

वर्ते आत्म स्वभाव का, अनुभव लक्ष्य प्रतोत | 

वुत्ति वहे निज भाव में, परमारथ समकौत |॥[१११॥ 

वर्धभान सम्यक्त्व हो, त्यागत मिथ्याभास | ॥;। 

उदय होत चारित्र का, वीतराग-पद वास ||११२॥ 

केवल आत्म स्वभाव का, अखण्ड वत ज्ञान | 

कहिये केवल ज्ञान वह, देहस्थ भी निर्याण ॥११३॥ 

कोटि वर्ष का स्वप्न भी, जागे ठुरत विलाय | ।क्‍ 
5 


! 
यही धर्म का मर्मे | 
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तया विभाव अनाविका, ज्ञान होत मिट जाय ॥११४॥ 
छूटे वेहाध्यास तो, नहिं कर्ता तू कर्म | 
भोकता तु उत्तका नहों, यही धर्म का सम ॥११५| 

। - श्रीमद राजचन्द्र आत्मसिद्धि शास्र 
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छ्त्द १४ 
मोह स्वयंभ्रमण समुद्र तरो करी, 
स्थिति त्यां ज्यां क्षोणमोह गुणस्थान जो ; 
अंत समय त्यां पुर्णस्वरूप बीतराग थई, 
प्रकटावूं निज केवलज्ञान निधान जो । 
अपुर्व॑ अवसर एवो व्यारे आवशे ॥१४॥ 
हिन्दी पद्यानुवाद 


मोह स्वयभू रमण उदधि को पार कर, 
क्षीणमोह गृणस्थान निकट हो जाएगा; 
वीतराग पूर्ण स्वरूप निज आत्म सें, 
केवलज्ञान निधान प्रगठ हो जाएगा। 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥१४॥ 
छन्‍द १४ पर प्रवचन 
अब श्रीमद्‌ १४ वी गाथा में केवलज्ञान प्रगट होने की भावना 
करते हैँ - 
ज॑ंसे राजमहल में जाने के लिए सीढियाँ होती हे, वेसे ही अपने 
सहजस्वरूप स्वराज-महल में जानेबवाले का लक्ष्य अपना पूर्ण पवित्न 
मोक्ष-स्वरूप है। जैसे महल में जाने के लिए नीचेकी सीढियाँ छूटती 
जाती हूं, वैसे ही स्व॒राज-महल में जाने के लिये चौदह गुणस्थानरूप 
सीढियाँ हैँ । 
पहला गुणस्थान मिथ्यात्व है । उस गुणस्थानवाले बहिरात्मा 
जीवो को अपने वास्तविक आत्मस्वरूप का ज्ञान नही है । वहिरात्मा 
यह नही मानता की मे केवल ज्ञाता-दृष्टा, वीतराग, चिदानन्द, शाइवत 
हूँ । मेरे में ही स्वाधीन सुख, बेहद आनन्‍्द-शान्ति है - ऐसा उसे 
'बिंदवास नहीं होता । वह देहादि, राग-हष, पुण्य-पाप को अपना 
मानता है। वह देहादि वाह्म-संयोगों में इष्ट-अनिष्ट और सुख-दु ख 


5६ अपूर्व अवसर प्रवचन 


की मिथ्या कल्पना कर राग-द्वेष का कर्ता और हष-शोक का भोवता 
बन जाता है। वह मोही जीव जो क्रुछ मानता है, जानता है, आचरण 
करता है वह सब उल्टा है, इसलिए उसके दर्शन, ज्ञान एव आचरण 
मिथ्यादशन, मिथ्याज्ञान एव भिथ्याचारित्र होते है, उसके श्रद्धा, ज्ञान 
और आचरण असत्य हूँ । 

दूसरा गृणस्थान चौथे गृणस्थान से वापस आनेवाले के होता है। 
न जब देहादि तथा सगात हे कर कब बज पल गणस्थान में सम्यग्दभंन होकर शुद्ध आत्मस्वरूप का ज्ञान होता 
बहाव हग गाय व मन जात उतार का जात 
रोता है, तब स्वानुभव-स्वरूपाचरण प्रगट होता है, किन्तु तब 
वारित्रगुण पूर्णरूप से प्रगट नही होता । न जज 

- पाँचर्वा देशविरति गुणस्थान है। उसमें आशिक स्थिरता है, 
7ह देशविरति कहलाता है । उसके बाद छठवे व सातवे गुृणस्थान में 
सर्वेविरतिरूप मुनिपना है । 

आठवे अपूर्वकरण गृणस्थान में जिसके क्षपकश्नेणी होती है, उसके 
अतिशय शुद्ध स्वभावमय पवित्र दशा बढती जाती है। तत्पद्चात्‌ 
क्रमश नववाँ एवं दसवाँ गृणस्थान होता है। वहाँसे सीधा बारहवाँ 
गुणस्थान होता है । वहाँ मोह का क्षय कर जीव तेरहवे गुणस्थान मे 
सयोगी केवली जिन वीतराग सर्वज्ञ भगवान होता है, तब उसके 
अनन्तचतुष्टय पूर्णरूप से श्रगट होते है । यहाँ बारहवे क्षीणमोह 
गुणस्थान के अतिम समय की बात है । 

“7 मद ने मोह को स्वयभ मोह को स्वयभूरमण समुद्र की उपमा दी है। उस 
समुद्र का माप असीम विस्तारवाला है। दो हजार कोस का एक 
योजन और ऐसे असख्यात योजन का यह महासमुद्र है । इस मध्यलोक 
को तियंकलोक कहने में आता है और उसके मध्य में जम्बूद्वीप एक 
लाख योजन के विस्तारवाला थाली के आकार है | उसके आगे एक- 
दूसरे को घेरे हुए वलयाकार असख्यात द्वीप-समुद्रो की परपरा है । 
उसमें अन्तिम स्वयभूरमण समुद्र है । कप 

साधक यह विचारता है कि जैसे मोह महासमुद्र-ज॑सा है, वैसे 
ही मेरे में मी उससे भी अनन्तगृणी अपरिमित बेहद शक्ति है, इसकारण 


न्द १४ कप 


में प्रगटदशा में आत्मा की इतनी असीम स्थिरता को बडाऊँ कि उससे 
मोह सर्वेथा दूर हो जाय और म॑ जैसा घुद्ध पवित्र ज्ञानधन हूँ, वैसा 
अगटदशा में भी बना रहूँ, स्वरूप में अत्यन्त सावधानी रखूँ, जिससे 
चारित्रमोह स्वय क्षय हो जावे ॥ 


अज्ञानी मोही जीव अनादिकाल से अपनी भूल के कारण ससार 
में भ्रमण करता है। वह परद्रव्य-परभाव मे अपनत्व का भ्रम करने 
से अपने में सुख-शान्ति का अभाव हुआ हैं - यह नही मानता । उसने 
परवस्तु में सुख-शान्ति की कल्पना की है । जीव अपनी भूल से राग- 
द्वष, अज्ञान द्वारा महा अविवेकी हुआ है । साधक जीव ने उस भूल 
को सत्ममागम और सद्विवेक द्वारा दूर किया है । 


चारित्रमोह की शवित के सम्बन्ध मे वह कहता है कि उस मोह 
की शक्ति से अनन्तगुणी शक्ति चैतन्य में है किन्तु थोटीसी अस्थिरता 
है, उसको दूर कर क्षपकश्नेणी पर आरूढ होकर आठवे, नववे, दसवे 
गृणस्थान में जाकर अतिशय शुद्ध स्वभाव की अधिक उज्ज्वल स्थिरता 
को बढाते हुए चारित्रमोह का क्षय कर 'क्षीणमोह” नामक १२ वाँ 
गुणस्थान प्राप्त करूँ । इसीसे पूर्ण स्थिरता अर्थात्‌ शुद्धस्वभाव की 
लीनता में अकेले चंततन्‍्य आनन्दघन शान्त रस का अनु भवन होता है। 


जब वीतरागदशा के पूर्ण करने का वीर्य स्त्र-स्वरूप में बढता है, 
तब उसके 'प्रकटाव्‌ निज केवलज्ञान निधान जो” - ऐसी दशा होती 
है। जो शक्तिरूप में है, उसे पूर्णरूप से प्रगट करना है, फलतः 
अनन्त आनन्द और केवलज्ञान-लक्ष्मी प्रगट होती है । 


केवलज्ञान में परको जानने का लक्ष्य या विकल्प नही है, फिर 
भी पर जाना जाता हैँ - ऐसा सहज स्वभाव हैं । आत्मस्वभाव में 
अपरिमित केवलज्ञान भरा हुआ है । उस पूर्णता के लक्ष्य में पुरुषार्थ 
कर पूर्ण स्थिर होऊँ, तो केवलज्ञान-ज्योति और वीतराग-सर्वज्ञ 
परमात्मपद प्रगटे, ऐसा साधक जानता है। पूर्ण शुद्ध चेतना-स्वरूप 
और केवलज्ञान-निधान जीव लक्ष्य है । अत केवलज्ञान को 
अनन्तचक्षु' या सर्वेचक्षु' भी कहा है । 


९८ अपूर्व अवसर प्रवचन 


केवलज्ञान में लोक-अलोक (सम्पूर्ण विध्व) अणू की तरह, 
त्रेकालिक द्र॒व्य-गुण-पर्यायसहित एक समय मे स्पष्ट दिखता है । यह 
अचित्य असीम ज्ञानशक्तिवाला केवलज्ञान प्रत्येक चेतन्यमय आत्मा के 
स्वद्रव्य और स्वभाव में त्विकालशक्तिझूप्र से विद्यमान रहता है, 
उसका किसी भी समय अभाव नही हैं । 


“सर्व जीव छे सिद्ध सम, जे समजे ते थाय ।” गृहस्थावस्था में 
पूर्णंता के लक्ष्य से यह भावना की है कि में जल्दी केवलज्ञान-लक्ष्मी 
प्रगट करूँ । साधक सर्वप्रथम सिद्धपरमात्मा जैसा शुद्ध-आत्मस्वरूप है 
वेसा यथार्थरूप से जानकर, परमपद-प्राप्ति की भावना करता है । 


सब प्रकार से त्रिकाली आत्मद्रव्य को जैसा है, वैसा जानने से 
ही सच्चा समाधान होगा और उसीसे अज्ञानमय रागद्वेष भी नही 
होगा । “आकुलता (अशान्ति) रहित केवल समता अर्थात्‌ असीम 
आनन्दमय परम सुख मेरे में ही है” जिसे ऐसा यथार्थ भनुभव 
(स्वस्॒वेदन) होने के बाद वाह्मवृत्ति की तरफ ' रुचि नही रहती, उसे 
ही केवलज्ञान की भावना होती है । इस स्वरूप की पूर्णता जल्दी 
प्रग्टं - यह भावना इस गाथा में की गई हैँ । 
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; सकल मार्ग निरग्रन्थ ; 
$ सद्गुद के उपदेश से, हुआ अपूरव भान । ५ 
६ निज पद निज भाहि लिया, दूर हुआ अज्ञान ॥११९॥ | 
९ भासत आत्म स्वरूप जो, शुद्ध चेतना रूप । 4 
६ अजर अमर अविनाश भी, देहातीत स्वरूप ॥|१२०॥ । 

९ कर्ता भोकक्‍ता कर्म का, चर्ते विभाव माहि । 
। चुत्ति वहे निज भाव में, हुआ अकर्ता त्यांहि ॥१२१॥ ५ 
९ अथवा निज परिणाम जो, शुद्ध चेतना रूप ४3 
फर्ता-भोग्ता उसी का, निविकल्प स्वक्षप ||१२२॥ । 
टै 
$ 


मोक्ष कहा निज शुद्धता, वह पाता उत्त पथ ! 

प्‌ में, सकल मार्ग निरम्रन्य ॥३३३॥ 

द राजचन्द्र : आत्मसिद्धि शांख 
श्रीमद््‌ राजचन्द्र द्वि श 


५ 
ु 
€ु 
९ 
; समझाया सक्षे 
4 ध०/ भज र० टी चिट रिन्‍ी कि १७/९७/०१९१ १७/* पेड ५४ ३४) 


छ्न्द १५ 
चार कर्म घनघाती ते व्यवच्छेंद ज्यां, 
भवना बीजतणो आत्यन्तिक नाश जो; 
सर्वभाव-ज्ञाता-द्रष्टा सह शुद्धता, 
कृतकृत्य प्रभु बीयें-अनन्त प्रकाश जो । 
अपूर्व अवसर एवो क्यारे आवडों ॥१५१॥ 


हिन्दी पद्मयानुवाद 
चार घातिया कर्म नष्ट अब हो गए, 
भव का बीज मिटा आत्यन्तिकरूप से; 
सर्व॑ भाव ज्ञाता-दृष्टा सह शुद्धता, 
कृतकृत्य प्रभु बीरय अनन्त प्रकाश जो । 
अपूर्वे अवसर ऐसा कब मेरे आएगा॥१५॥॥ 


छन्‍्द्र १४ पर प्रवचन 


केवलज्ञान प्रगट होनेपर आत्मा की कैसी दशा होती है, यहाँ 
यह वताते है १ 

तेरहवे गुणस्थान में आत्मा की पूर्णशुद्ध, पवित्न केवलज्ञानदशा 
प्रगट होती है, चार घातिया कम का नाश होता है। अनन्तज्ञान, 
अनन्तदर्शन, अनन्तसुख और अनन्तवीर्य की हीनता में चार घातिया 
कर्म - ज्ञानावरण, दशुनावरण, मोहनीय और अतराय - क्रमश 
निमित्त हैँ । आत्मा स्वय विपरीत परिणमे तो वे 'निमित्त” कहलाते 
हैं । कर्म घनघाती है, तो आत्मा ज्ञानचन है । कमे का स्वभाव बन्धरूप 
है तो आत्मा का स्वभाव मोक्ष है। जिसने इस स्वभाव को पहचान 
लिया, उसे जडकम का बल नही दिखता । तेरहवे गृुणस्थान में चार 
घातिया कर्मों का क्षय होता है और उससे ससार के बीज का नाश होता 
है। चार अधघातिया कर्म - वेदनीय, आयु, नाम और गोत्र - जली 
हुई रस्सी की तरह रहते है, इसलिये वे स्वरूप को विघ्नरूप नही है ॥ 


०९ अपुर्व अवसर प्रवचन 


'सर्वभाव-ज्ञाता-द्रष्टा सह शुद्धता” -- निश्चय से निजस्वभाव के 
केवल अखण्ड ज्ञान वतंता है - ऐसा समझना वास्तविक परमार्थ है । 
अज्ञानी मानता है कि केवलज्ञान होनेसे लोक और अलोक दिखते है, 
उसको लोकालोक देखने मे ही महात्म्य लगता है, यह उसकी बाह्य- 
दृष्टि (व्यामोह) है । दुसरे ज्ञेगों को जानने का व्यामोह पराश्रित भाव 
है। अन्तर्गत चेतन में, स्वज्ञेय मे, जानने-योग्य कुछ नही है - ऐसा 
अज्ञानी मानता है, जब कि ज्ञानी की अपने स्वरूप के अखण्ड ज्ञान पर 
दृष्टि है। 'परज्ञेयो का सम्पूर्ण जानना केवलज्ञान है! यह निमित्त का 
उपचार-कथन है । अपने पुरुषार्थ से पूर्ण केवलज्ञान स्वाधीनरूप से 
प्रगट होता है, उसमे पर को जानने की इच्छा नही है। जब 'केवल' - 
अपने स्वभाव का अखण्ड निविकल्प - ज्ञान' रहता है, तब परवस्तु 
अर्थात्‌ जगत्‌ के अनन्त पदार्थ उस निमेल ज्ञान में सहज ही जाने जाते 
है । इसकी सिद्धि इस गाथा में की गई है । 


“सर्वेभाव-ज्ञाता-दृष्टा सह शुद्धता” अर्थात्‌ सवे द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भाव एक समय में उस केवलज्ञान में सामान्य और विशेषरूप से 
एकसाथ सहज ही जाने जाते है । 


जगत्‌ में अनन्त जीव और अजीव है, थे सब स्वत्त्र द्रव्य है, 
उनमे से प्रत्येक द्रव्य मे सामान्य और विशेषपना है। सामान्य सत्ता 
के अवलोकन-व्यापा ररूप दर्शत-उपयोग में सवे विश्व को देखना सहज 
ही हो जाता है। उसीससय उन सभी द्रव्यो की एक समय में होनेवाली 
उत्पाद-व्यय-स्वरूप अवस्था-विशेप भी ज्ञानोपयोग मे सहज ही झलक 
जाती है । इसतरह अपना अखण्ड ज्ञान-दशन एकसाथ प्रवतंता है । 


आत्मा की श्रद्धा होने के बाद स्वरूप की रुचि और भावना 
(एकाग्रता) बढते-बढते अखण्डता के अवलम्बन द्वारा पृर्णशुद्धता प्रगट 
होती है ॥ तेरह॒वे गुणस्थान में भावमोक्ष-दशा है | उसमे अनन्तज्ञान, 
अनन्तदर्शन, अनन्तसुख और अनन्तवीय की दशा.ही सह शुद्धता है । 
अनन्तवीर्य पुर्ण-छूप से प्रगट हुआ है, इसीसे “कुत्तकृत्य प्रभु /8 36९ 
प्रकाश जो ' यह दशा होती है । यह वीयंगृण आत्मा के सर्वे गूणो 


हाई 


छ्न्द १५ १०१ 


स्थिर रखनेवाला है, ऐसा कृतकृत्य वीयें (स्वरूप का बल) उस 
सहज स्वभाव में एकरूप है। 

प्रश्न :- यह पूर्ण कृतकृत्य शुद्धस्वभाव कैसे प्रगट हुआ, अर्थात्‌ 
प्राप्त की प्राप्ति कौनसे क्रम से हुई ”? 

उत्तर :- जीव अनदिकाल से भेदज्ञानरहित होने के कारण - 
देहादि, परण्य-पाप, रागादि जडकमं में एकत्वबुद्धि से (ये मेरे है 
- ऐसी मान्यता से) अहभावपूर्वक वन्ध्न में रुका था । उसे सत्समागम 
द्वारा आत्मा के गुद्धस्वरूप की यथार्थ प्रतीति करने से, स्व और पर 
का विवेक जागृत हुआ और उसने स्वानूभव की दशा उत्पन्न की । 
मै शुद्ध है' - ऐसी यथार्थ श्रद्धा और भेदज्ञानसहित स्थिरता के 
अभ्यास द्वारा चारित्रमोह का क्षय कर उसे निराकुल आनन्द, बेहद 


सुख-शान्ति-स्वरूप की प्राप्ति हुई, क्योकि भावमोह का अभाव हो जाने 
से ऊपर का आवरण नही रहा । 


बारहवे गुणस्थान में चारित्रमोह का क्षय हो जाने से पूर्ण , 
वीतरागतारूप शुद्धता प्रगट होती है। अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन+ 
अनन्तसुख और अनन्तवीय की पूर्ण शुद्धता प्रगट होने में अन्तर्मुहुते 
लगता है। ज्ञानावरण, दर्शंनावरण, मोहनीय और अन्तराय का क्षय 
हो जाता है । अनन्त-चतुष्टयमय सुप्रभातरूपी केवलज्ञान-ज्योति प्रगट 
होती है । राग-हेषरूप मोहकम्म का सर्वथा क्षय हो जाने से वह 'जिन' 
कहलाता हैँ । पूर्ण कृतक्ृत्य होने से वह परमात्मा” कहलाता हैं, 
ईश्वर, शिवस्वरूप, जिनेश्वर, भगवान, वीतराग आदि अनेक नामो से 
सम्बोधित होता हैँ । सम्पूर्ण ज्ञानदशा को सर्वेभावातरच्छिद्‌' भी 
कहते हैं । उसका अर्थ यह हुँ कि केवलज्ञान में स्व और स्व से 
भिन्न समस्त जीव-अजीव चराचर पदार्थ तथा उनके समस्त क्षेत्र, काल, 
भाव एक ही समय में स्वाभाविक्ररूप से सामान्य और विशेषरूप से 
स्पष्ट जाने जाते है । 

निश्चय से अपने अन्तिम पुरुषाकार अरूपी ज्ञानपिण्ड में केवल 
निज स्वभाव का अखण्ड ज्ञान-दर्शत एक ही समय में रहता हूँ । देह 
रहते हुए जीव के जो सर्वेज्ञदशा होती है, वह तेरहवाँ गृणस्थान है । 
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“कैबलजान अनन्त को नहीं जानता है, केवलन्ञान में सम्पूर्ण सर्वननता 
नही हूँ” - इस मान्यता का निराकरण उबत कथन से होता है । 

आत्मा एक ही नहीं, अपितु अनन्त आत्माएँ है' - यह भी 
सिद्ध हुआ । अजीव-अचेतन पदार्थ भी अनन्त हूँ। ईश्वर, सर्वज्ञ, 
भगवान या परमात्मा - जो कुछ कहो वह जगत्‌ की व्यवस्था का 
करनेवाला नहीं है - यह भी साथ में सिद्ध हुआ। “मं शुद्ध हैं” - 
एसी जिसे आत्मा की अपूर्व रुचि है, वह देहादि वाह्य-निमित्त को 
तथा काल-कर्म के कारण को नही देखता, किन्तु वह पूर्ण शुद्धस्वरूप 
प्रगट करने की ही भावना निरन्तर करता है । 

यदि संसार की रुचिवाले के कभी पुण्ययोग से एक वच्चा ही हो 
जाय तो उसको उस बच्चे का विवाहोत्सव करने का उल्लास बहुत 
दिन पहले ही शुरू हो जाता हूँ और उस सम्बन्ध में काफी चिन्तन 
होता रहता है । उसकी माँ भी अनेक गीत गाकर प्रेम प्रगट करती है, 
उप्तकी आवाज भी बंठ जाती हैं, फिर भी वह रात-दिन के जागरण और 
थकावट को कुछ भी नही गिनती । इस विवाह प्रसंग में वह बहुत 
तल्‍लीन हो जाती हैँ । ऐसा विपरीत पुरुषार्थ समार की रुचिवाले 
करते है, वे अन्य वात नही सुनते, व याद करते हैं । 

अब ऐसी रुचिवाले का टूसरा मोड भी देखिये । वह ससार की 
रुचि को अपने पुर्षार्य द्वारा हटाता हैं । 'में शुद्ध ज्ञानघन हूं, प्रुण्य- 
पाप, रागादिरहित अक्रिय ज्ञानमात्र हूँ - एसी यथार्थ श्रद्धा और पर 
से भिन्नत्व का ज्ञान होने से अपने पूर्ण शुद्धस्वरूप को प्रगट करने की 
भावना उत्कृष्ट रुचि द्वारा भाता हैँ । साधक गिरने की बात याद 
नही करता और वाह्म देहादि निमित्त-कारणो तथा काल के कारणों 
को भी नही देखता, क्योकि उसकी श्रद्धा में अपूर्व मगलपना है, उसे 
पूर्ण स्वरूप-प्राप्ति का महान उत्साह रहता है । । 

देखो तो सही ! श्रीमद्‌ गृहस्थावस्था भे थे, उनकी २९ वर्ष की 
यवा अवस्था थी, फिर भी उतको अपनी भावना में पूर्ण आत्मा का 
भान और साधक-स्वभाव कौ लगन थी। श्रीमद्‌ ५ वर्ष बाद ही 
समाधिमरण धारण करनेवाले थे । इस अपूर्व जागृति का कसा स्वरूप 
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होगा ? 'एक ही भव में मोक्षस्वरूप प्रगट होगा' - ऐसी भावना, इस 
प्रकार का विदध्वास और दृढतर उत्कृष्ट रुचि कैसी होगी ? ऐसा 
विचार, मनन, चिन्तन प्रत्येक आत्मा को करनेयोग्य है । यथार्थ श्रद्धा 
होने के बाद उसकी रुचि और प्राप्ति के लिये पुरुषार्थे बढता जाता 
है । इसप्रकार की प्रगट चारित्रदशा (नि््रंथ मुनिदशा) वर्तमान में 
न हो सके - यह भिन्न बात है, किन्तु उसकी भावना तो अधिकाधिक 
भायी जा सकती है । 


सम्यर्दृष्टि के अभिप्राय में परमाणुमात्र तक की इच्छा नही हैं, 
उसके देहादि समल्‍्ष्त परद्रव्यो में निर्ममत्व भाव रहता है । उसके हेय- 
उपादेय का यथार्थ विवेक रहता हैं। 'म॑ पूर्णशुद्ध सिद्ध के समान हूँ, 
इसलिए वैसा ही वनूं - इस एकैत्व का सम्यरदृष्टि को सदा आदर 
रहता है ओर उम्तकी भावना भी रहती हैँ । वह पुरुषार्थ के अपूर्व 
अवसर की भावना तो वर्तमान में कर ही सकता है । 

इस काल में भी सर्वेत्ष भगवान तीर्थंकरप्रभु ने एकभवावतारी 
जीव बताये हैँ । स्वरूप की यथार्थ श्रद्धा, स्वरूप के लक्ष्य में जिन-आज्ञा 
का विचार, वीतराग-स्वरूप का तिन्तवन, स्वरूपस्थिरता की उत्कृष्ट 
रुचि, उसक्रा रात-दिन सनन-अभ्यास, उत्साह, जागृति इस काल में भी 
हो सकती हैं । ससार का अणुमान्र भी प्रेम न रहे - ऐसी वीतराग- 
चारित्न की भावना धर्मात्मा जीव निरन्तर भाता है । 

ऐसा धर्मात्मा अपनी कमजोरी से गृहस्थ दशा में रहा हो, 
तथापि उस दशा में रहने पर भी उसको एक भवावतारी होने का 
असदिर्ध (नि शक ) विश्वास होता है। यह केवल कथनमात्र नही है । 
अपूर्व दशा, अपूर्व विचार और सच्चे आत्मथर्म की रुचि ऐसे ही जीव 
को होती है । शान्त-स्थिर चित्त से वही विचार करता है । ससारी 
जीव ससार की उपाधि में सुख मानता है। मान, प्रतिष्ठा, घर, 
कुटुम्ब और देहादि के व्यवसाय की ममता छोडकर थोडी भी निवृत्ति 
धारण कर इस तत्त्व का वह विचार नही करता । 

ससारी जीवो में खोटी प्रवृत्तियों ने जडें जमा ली है, इससे 
खाने-पीने आदि अनेक प्रकार की शारीरिक प्रवृत्तियो से निवृत्ति नही 
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मिलती । भोजन में भी कितनी गृद्धता रहती है। रोजाना की दो-तीन 
साग आदि विभिन्न प्रकार की सामग्रियों से स्वाद की ईच्छाओ के 
पोषण करने का बहुत जोर रहता है, स्त्री को भी रसोई के कारें से 
छुटकारा नहीं मिलता । ऐसे अनेक विषयासक्त परिणामों और 
व्यवसायों में आत्मा की चर्चा किसे सुहावे ? 

समस्त ससार दु ख से त्रस्त है। उपाधि कितने व्यापक रूप में 

है ” उसमें कितनी अशान्ति व्याप्त है ? इतना होते हुए भी देहादि 
की ममता के आगे ससारी जीव को उस अशान्ति और दु ख का भाव 
नही होता । वह दिन-रात सब्जी, मिठाई तथा मान, प्रतिष्ठा, वडप्पन 
आदि का ही विचार किया करता है | विषय, कषाय और देहादि की 
आप्तक्‍क्ति कम किए बिना आत्मा की रुचि, सच्ची प्रतीति कैप हो ” 
जिसे सत्पुरुष के आश्रय मे चलना हो, उसे ससार में सुश्षवुद्धि की 
ममता छोडनी होगी । 

मुमुक्षु के लक्षण धारण करके स्वरूप की प्राप्ति के लिए 
सत्समागम और तत्त्वज्ञान का अभ्यास और उसमें दृढ होकर, उसके 
पीछे तीत्र जिज्ञासा और आत्महित का मनन किए बिना सच्चे मार्ग 
का आशिक भान भी नही होता । ऐसी दशा में भवश्रमण का भय 
कैसे मिटे ? जो रात-दिवस अपने ससार के अन्त करने का विचार 
करते रहते है, उनको ससार का भय कैसे रहे ? वे मुनि धन्य है? 
वह वीतरागी-दशा धन्य है ! वह अपूर्व अवसर की स्थिरता-रमणता 
कब आवेगी ? ऐसी तैयारी करने की उनकी यह भावना है। 

'रुचि अनुसार वीर्य! अर्थात्‌ जहाँ जिसकी जैसी रुचि हो, वहाँ 
उसका वैसा पुरुपार्थ हुए बिना नहीं रहता। अपने को जिसकी 
आवश्यकता है, उसका निष्पक्ष भाव से निश्चय करना चाहिए । उसमे 
विरोधी कारण क्‍या है, इस बात का ज्ञान पहले होना चाहिए । 

जिसे सच्चे हित आर्थात्‌ मोक्षपद की रुचि है, उसे ससार के 
“कसी भी पदार्थ की रुचि नहीं होती। यह मेरा शरीर स्थिर रहे, 
बाह्य की अनुकूलता मिले तो ठीक रहे, आदि इच्छाएँ करने का मुमुक्ष 
जीव को अवकाश ही नही मित्रता । 
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वे आत्मा को पर से भिन्न मानते है क्या ? यदि हाँ, तो उसका 
लक्षण कया है ? में आत्मा हूँ तो कैसा हूँ ? कितना वडा ” और मेरा 
कार्य क्या है ? यह सब पहले निश्चित करना चाहिए, क्योकि अनन्त- 
काल से समझ मे, मानने में भूल चली आयी है । अपने स्वभाव की 
खतौनी में भारी भूल है, जिसमे सारी भूले समा जाती है । मन, वचन 
और काय आदि जड की कोई क्रिया चेतन के हाथ नही है, क्योकि 
अरूपी आत्मा रूपी जड की क्रिया करे या पर की व्यवस्था करे, यह 
सर्वथा असम्भव है। 


पुण्य-परिणाम, शुभ-अशुभभाव दोनो मोहजन्य है, औदयिक 
भाव है, बन्ध के कारण हे । गुभराग पराश्रित-भाव होने से, उससे 
अविकारी आत्मा में कोई गुण मानना भूल है। पुष्य-परिणामों को 
करनेयोग्य या इष्ट मानना और उनको आत्मा के हित में कारण 
मानना भूलरूप मान्यता है । ऐसे विपरीत पुरुषार्थ से अबन्ध और 
शुद्ध आत्मा का अश भी कंसे जागृत हो ? वन्ध और कर्मभाव से 
अवन्ध-निष्कर्मं अवस्था कभी नही प्रगट होती । इसलिए प्रथम स्व-पर 
फी भिन्नता, विरुद्ध भाव की विपरीतता, स्वभाव की सामथ्यंता 
विरोध रहित जानना । आत्मा की यथार्थ श्रद्धा विना सभी साधन 
बन्धनस्वरूप हो जाते है । 

'जडकर्मों या ससार की व्यवस्था आत्मा करता है' - ऐसा 
मानना चक्रवर्ती राजा के सिर पर मल का बोझा डालने जैसा अनुचित 
कार्य है । आत्मा का अवन्ध स्वभाव” है, जिसे जीव अज्ञानभाव से 
बन्धवाला' मानता है । जड का बन्ध-स्वभाव है, उसका आत्मा में 
उपचार कर में पुण्य करूँ तो ठीक, इससे आत्मा का साधन होगा, 
गुण होगा - यह जो मानता हैँ, उसने स्वगुण का घात किया है। 

आत्मा का भान होने के बाद 'में अबन्ध हूँ, असग हूँ - ऐसे 
लक्ष्य-सहित स्थिर ज्ञातापने में सावधान रहने का पुरुषार्थ भूमिका- 
अनुसार होता है। उसमे तीकब्-कषाय दूर होकर मदकषाय, शुभयोग, 
पुण्य-परिणाम हुए बिना नही रहते, किन्तु धर्मात्मा उसमे हित नहीं 
मानता, क्योंकि अपना सच्चा अभिप्राय तथा पुरुषार्थ अपने पूर्ण 
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शुद्धत्व की ओर है, उसका पूर्णपद ही लक्ष्य है। उससे नीचे शुभाश न 
भाव होते है, उनको वह विवेक-सहित जानता है । जो परावलम्बी 
भाव है, वह औदयिक भाव है, उसको करनेयोग्य और ठीक क॑मे माने ? 
चेतन्य भगवान देहादि की क्रिया का कर्त्ता नही है। में पर से भिन्न 
केवल शुद्ध चेतन्यमात्र हूँ - ऐसी श्रद्धा और भावनावाले को 
अल्पकाल मे चारित्रदशा आए ब्रिना नही रहती । उसके भावी भव 
का अभाव ही है । 

श्रीमद्‌ को सातवे वर्ष में जातिस्मरण-ज्ञान हुआ था । उनकी 
स्मरण-शक्ति इतनी तीत्र थी कि कोई भी पुस्तक एक बार पढने के 
बाद उसे दुबारा पढने की आवश्यकता नही रहती थी । वे द्वेताम्बर 
सम्प्रदाय के ४५ आगम-सूत्र बहुत थोड समय में पढ गये थे और उन्हे 
दिगम्बर सत्‌ शास्त्रो का अच्छा अभ्यास था। जैन-शासन का रहस्य 
उनके हृदय में भरा हुआ था । ऐसी विशाल और तीक्ष्ण बुद्धिवाने 
श्रीमद्‌ थे । किन्तु बाह्य में समाजस्थिति देखकर स्पष्टरूप में लिखने 
का अवसर न आया । वे लोकसम्पर्क से दूर रहना चाहते थे और 
निरन्तर स्वरूप की सावधानी का विचार, शास्त्र-स्वाध्याय तथा 
गम्भीर मनन करते थे और भावना करते थे कि कब निवृत्ति लेऊँ। 

धर्मात्मा अपनी अन्तरग की स्थिरता वडे बिना हठपुवंक त्याग 
कर ससार से भागते नही, क्योक्ति हुठ से कुछ नहीं होता। 
स्व-सन्मुखता का पुरुपार्थ वढने पर मुनि-पद की भावना और मुनित्व 
भाता ही है । 

धर्मात्मा गृहस्थ को अग्थिरता के कारण शुभ और अशुभ वृत्ति 
होती है, किन्तु उसका आदर नहीं है । उसकी दृष्टि मे ससार का 
अभाव रहता है और वह वेराग्य बढाता हुआ मोक्ष की भावना 
भाता है। हि 
जहाँ जिसकी रुचि हो, वहाँ उसकी प्राप्ति का पुरुषार्थ हुए 
बिना नही रहता । धर्मात्मा को निवृत्ति का ही विचार आता है, 
स्वप्न में भी उसका ही विचार होता है। ससार की ममता कम करके 
कुछ महिने निवृत्ति लेकर सत्समागम करे और बारम्बार शास्त्र का 
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अध्ययन, मनन और विचार करे तो मोक्ष की रुचि बढती है । तत्त्व 
की यथार्थ रुचि होने पर स्थिरता की प्राप्ति के लिए अनन्तवीयं प्रगट, 
ऐसा अपूर्व अवसर (स्वकाल-दशा) कब आधे - ऐसी भावना इस 


गाथा में भायी है। 


इस तेरहवी भूमिका में आत्मा की पूर्ण शान्त समाधि (असीम 
सुखदशा) रूप परमावगाढ सम्यकत्व और यथाख्यात-चारित्र प्रगट 


होता है ॥॥१५४ 
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त्‌ है मोक्षस्व॒रूप 

€क 
इसी धर्म से मोक्ष हूँ, तू है मोक्ष स्वरूप । 
अनन्त दर्शन-ज्ञान तू, अव्याबाध स्वरूप ॥११6॥॥ 
शुद्ध बुद्ध चंतन्य धन, स्वय ज्योति सुखधाम । 
और कहें हम कहाँ तक, कर विचार तो पाम ॥११७॥ 
निश्चय सर्वे सुज्ञानी का, आकर यहाँ समाय । 
मोन घार ऐसो फहो, सहुज समाधि साथ ॥११८॥ 
महो ! अहो ! श्री सदगुरु, करुणा सिधु अपार । 
इस पामर पर प्रभु किया, अहो ! अहो | उपकार ॥॥१२४।॥। 


मात्मश्ान्ति सम रोग नह, सद॒गुरु वैद्य सुनान । 
गुरु आज्ञा सम पथ्य नहिं, औषध विचार ध्यान ॥१२९॥॥ 


जो इच्छुक परमार्थ त्ञो, करो सत्य पुरुधार्थ । 

भव-स्थिति आदि नाम ले, छेदो नहिं आत्मार्थ ॥१३०॥ 

जागे ज्ञानी हो गये, चतंमान में होय। 

होगे काल भविष्य में, मार्ग-भेद नह कोय ॥१३४।॥। 

सर्व जीव है सिद्ध सम, जो समझे वह होय । 

सद्धूरु आज्ञा जिन दशा, निमित्त कारण होय ॥११५॥। 

मुख से कथनो ज्ञान की, अन्तर गया न मोह । 

वह पामर प्राणी करे, मात्र ज्ञानी का द्रोह ॥१३७॥ 
- श्रीमद््‌ राजचन्द्र * आत्मसिद्धि शास्त्र 
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छ्न्द श्र 
वेदनीयादि चार कर्म च्ते जहाँ, 
बध्ठी सींदरीवत्‌ आकृतिमात्र जो; 
ते देहायूथ आधीन जेनी स्थिति छे, 
आयुष पूर्ण मटियें दहिक पात्न जो । 
अपुर्व अवसर एवो कक्‍्यारे आवशे ॥१६॥। 
हिन्दी पद्यानुवाद 


वेदनीय आदि चउ कर्म रहे अभी, 
जली हुईं रस्सीवत्‌ छाया मात्र है; 
देहायुथ आधोन रहेगे जब तलक, 
भायु पूर्ण टूटता देहिक पात्र जो। 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा॥।॥१६॥। 
छनन्‍द १६ पर प्रवचन 
क्ेवलज्ञानी के चार अध्ातिया कम कंसे होते है - यह सोलहवी 
गाथा में बताते हूँ । 
तेरहवी भूमिका मे अनन्तनञान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख और 
अनन्तवीय प्रगट होता है, किन्तु अब भी चार अघातिया कर्म जली 
हुई जेवडी (रस्सी) की भाँति विद्यमान रहते है, किन्तु वे बाधक नही 
हैं और आयु पूर्ण होने तक उनकी स्थिति है । आयु पूरी होने से जीव 
की देह में रहने की स्थिति पूरी होती है और वह मुक्ति प्राप्त करता 
है, फिर जन्म नही होता । 
जब तक आत्मा का यथार्थ भान नही होता, तब तक परवस्ठु, 
देहादि, पुण्याद्वि में फतृ त्व, ममत्व और सुखबुद्धि दुर नहीं होतेंप् _ रा 
जीव यदि कभी अज्ञानपुर्वक शुभ-परिणाम करे तो पापानुबन्धी पुण्य 
बॉधिंगा और परम्परा से मरक-निगोद में जाएगा। यह निश्चित है कि 
आत्मा के भान एवं श्रद्धान बिना भव (ससार) कम नही होता । 
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सच्चे हित की समझ बिना इस जीव को अनन्तकाल से इस 
ससार में परिभ्रमण करना पडा है । इसने कभी भी अपूर्वेज्ञान द्वारा 
आत्मा को पर से भिन्न नही समझा, जिससे आत्मा हमेशा करमे-बन्धन 
में रहा और शरीर-सम्बन्ध नही छूटा । एक शरीर से छूटकर अन्य 
शरीर-धारण के लिए जाते समय भी तेजस और कार्माण शरीर बराबर 
आत्मा के साथ ही रहते हैं । सम्यग्दर्शन के बिना बाहर में भी बहुत 
से प्रतिकूल सयोग दिखते है, क्योकि निर्दोष ज्ञानाशबित को भूलकर 
यह जीव पराभ्रय से लाभ मानता है, पर-सत्ता को स्वीकार कर बन्ध- 
भाव में लगा हुआ है, परवस्तु में सुखबुद्धि और इष्ट-अनिष्ट की 
कल्पना कर वह रागी-द्वेषी होता है और आत्मा को भूलकर पुण्यादि- 
पर-उपाधि में सुख मानता है । 


जैसी मान्यता होती है, वेसी ही रुचि होती है और रुचि-अनुसार 
आचरण हुए बिना नही रहता । अपने में ही अनन्त आनन्द भरा हुआ 
है, इसका जीव को विश्वास नही होता, इसकारण आनन्द से विपरीत 
दुख अवस्था और अशाति का ही साम्राज्य रहता है। आत्मा स्वय 
स्वततन्न आनन्दरूप है, यदि उसकी प्रगट आनन्दरूप दशा न हो तो 
दु खरूप अवस्था ही प्रगट होगी। जीव ने अपने को भूलकर पर से 
ममत्व किया, इससे उसने अपने आनन्द को क्रोध, मान, माया, लोभ 


द्वारा बिगाडा अर्थात्‌ अपने स्वाधीन स्वरूप ( ज्ञातास्वभाव) का ही 
विरोध किया । 


स्वभाव के अनन्त सुख को छोडकर पुण्य-पाप, मान-अपमान के 
वश होकर जो यह मानता है कि "मै सुन्दर हूँ, अन्य को मे जैसा रखूँ 
वैसा ही रहे, में अन्य को सुखी-दुखी कर सकता हूँ, जिला सकता ््‌ 
भार सकता हूँ या उसकी व्यवस्था कर सकता हूँ,” वह अपने चैतन्य के 
शाति-स्वरूप को भूलता है। पर की व्यवस्था को मे रख सकता हूँ - 
ऐसा जो मानता है, वह महा उपाधिरूप अशाति को पाता है। 

लोग एक-दूसरे की कुशलक्षेम पूछते है, तब उत्तर मे कहा जाता 
है कि आनन्द है, मुझे दु ख नही है ४ किन्तु थोडा गम्भीरतापूर्वक 
विचार करने पर मालूम पडता है कि महामोह ने आत्मा के आनन्द 
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ज्ञानी जीव भावना करता है कि म॑ पूर्ण, शुद्ध, असग हूँ । उसे 
अपनी पूर्ण पवित्नता प्रगट करने की रुचि में ससार की रुचि करने का 
अवकाश नही रहता ज्ञानी स्वरूप की भावना करता है कि में नित्य, 
अतीन्द्रिय ज्ञानमय हूँ, परमाणुमात्र भी मेरा नहीं है ।' वह क्रमश 
स्वरूप में स्थिर होता हुआ ससार से निर्ममत्वी हो जाता है। अज्ञानी 
जीव ससार में - देहादि-विषयो मे एकत्व-बुद्धि करता है कि यह मैने 
किया, में यह कर सकता हूँ, मैने दूसरों को सुखी किया ओर मेरे से 
ही यह सबकुछ होता है ।/ - इन मिथ्या विकत्पों से वह आत्मा को 
अपराधी, उपाधिवाला, जड, पराधीन ओर पुद्गल का भिखारी 
वनाता हुआ स्वय विद्येष दु खी बनता है, उसको रात्रि में भी स्त्री, 
धन, व्यापार आदि के ही स्वप्न आते है । 

ज्ञानी धर्मात्मा श्रीमद्‌ ने २९ वे वपं में अपूर्व अवसर की 
भावना भायी कि देहांदि की उपाधि-चिन्ता उत्पन्न न हो और आत्मा 
का पूर्ण, असग, शुद्वस्वरूप प्रकट कर अशरीरी बनू। परम तत्त्व की 
दृढ रुचि होने पर स्वप्न भी उस सवन्धी ही आते हैँ । ऐसी रुचिवाला 
रात-दिन आत्मा को ही देखता है, जानता है और विचार करता है कि 
“में अशरीरी हो जाऊँ । में मानो महान सन्त मनिवरो के सत्सग में 
बैठा हूँ, में मुनि हो गया हूँ, मुमुक्षुओ का समुदाय एकत्रित है, नग्न 
निम्नेथ मुनियो के सघ मुझे दिखाई पड़ते है, में मानो मुनि होकर मोक्ष- 
दशा में पहुँच गया हूँ” आदि प्रकार के स्वप्न ज्ञानी देखा करता है। 

जिसे ससार की रुचि है, वह पुण्य-पाप, देहादि के कार्यों को 
अपने आश्चित मानता है। यह उसका अज्ञानमय कर्तृत्वभाव है, 
वन्धभाव है । आत्मा तो निराकुल चेतन्य आनन्दमूर्ति है । 

“चेतनरूप अनूप, अमूरत, सिद्ध-समान सदा पद मेरो” 

तथा ऐसा मेरा पूर्ण पद शीघ्र प्रकट हो अन्तरग में ऐसी 
भावना का दृढ़ अभ्यास करने से चारित्र-गृुण विकसित होकर 
वीतरागता प्रमट होती है । 

ससारी मोही जीव बाह्य उपाधि से तथा धर्म के नाम पर 
पापानृवन्धी पुण्यभाव द्वारा अपना विकास चाहता है, जबकि ज्ञात 


कक अपुर्वे अवप्तर प्रवचन 


मानता है कि वह आनन्दस्वरूप की स्थिरता मे ही विकसित हो सकता 
है, एक परमाणुमात्र की भी उपाधि उसके पास नही रहनी चाहिए । 
वह ऐसे अबन्ध-भाव में वीतरागदृष्टि द्वारा स्वरूप की सावधानी 
बढाता है और अपूर्व स्थिरता (ज्ञान की एकाग्रता ) की साधना करता 
है । इस पवित्रता की रमणता में देहादि-परमाणुमात्न का सम्बन्ध भी 
टूर हो जावे, ऐसा अपूर्वे अवसर कब आवेगा ? - ऐसी भावना इस 
गाथा में की गई है । इसप्रकार की आतरिक व्यवस्था प्राप्त हुए बिना 
कोई भी मोक्ष-स्वभाव को प्राप्त नही करता । 

शुद्ध आत्मस्वरूप कंसे प्रकट हो - यह भावना इस गाथा में 
व्यक्त की गई है । जिसमे जिसकी रुचि होती है, वह उससे कम नही 
माँगता, स्वीकार नही करता । जिसे ससार के धन, इज्जत आदि की 
रुचि है, वह रागादि-तृष्णा द्वारा खूब परिग्रह की इच्छा करता है 
तथा वह जल्दी प्राप्त हो- ऐसी भावना करता है । किन्तु ज्ञानी को 
उससे विपरीत सवल पुरुषार्थ होता है। वह यह समझता है कि यह 
ससार एकात दु खमय है एवं अज्ञानजनित अशान्ति से दग्व हो रहा 
है, किन्तु उसका आत्मा ससार से भिन्न, बेहद शान्ति-आनन्दमय 
ज्ञानचन है । उसे शुद्ध तत्त्वस्वरूप की एकाग्रतामय भावना होती है । 
तथा क्रमश: पूर्ण की ओर रुचि बढती जाती है । धर्मात्मा को अपने 
पूर्ण शुद्ध आत्मपद की ही यथार्थ श्रद्धा और रटन लगी रहती है, 
वह पृर्णता के लक्ष्य से पूर्ण होने की भावना करता है ॥ १६ ॥ 
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ईश्वर शुद्ध स्वभाव 


ईश्वर हैं नहीं, ईश्वर शुद्ध स्वभाव | 
हु उसको प्रेरक कहे, ईश्वर दोज प्रभाव ॥ ७७॥। 


चेतन जो निज भान में, कर्त्ता आप स्वभाव । 
चतें नहिं निज भान में, कर्ता कर्म प्रभाव ॥ ७८॥ 
- श्रीमद राजचन्द्र आत्मसिद्धि शात्र 
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छ्न्द १७ 
सन, वचन, काया ने कर्मती वर्गणा, 
छूटे जहाँ सकल परुदूगल संबंध जो; 
एवं अयोगी गुणस्थानक त्यां वर्ततुं, 
सहाभाग्य सुखदायक पूुर्ण अबंध जी । 
अपूर्व -अवसर एवो कक्‍्यारे आवशे ॥॥१७॥॥ 


हिन्दी पद्मयानुवाद 
मन-वच-काया अरु कर्मों की वर्गंणा, 
छूट जहाँ सकल पुद्गल सम्बन्ध जो; 
यही अयोगी गुणस्थान हो जाएगा, 
समहाभाग्य सुखदायक पूर्ण अबन्ध जो । 
अपूर्वय अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥१७॥ 
छन्‍द १७ पर प्रवचन 


यहाँ अब चौदहवी 'आयोगी जिन भूमिका का कथन किया 
जाता है । 


ज्ञानावरण, दशे नावरण आदि आठ कम इन पुद्गलरजकणो से 
सयोगी-सम्बन्धवाले है और अनादिक्राल से प्रवाहरूप में चले आ रहे 
हैँ । पुराने कर्म दुर होते जाते हैं और नये कर्म आते है - ऐसा 
अनादिकालीन प्रवाह था, वह १४ वे गृणस्थान में रुकता है । 

आत्मा अबन्ध है, मोक्ष माववाला है, उसे भूलकर इस जीव ने 
बन्धभाव में अटक कर अनन्त दु.ख पाए है, किन्तु जब से स्वसन्मुखता 
द्वारा सब बन्चभावो को भेदकर सम्यरदर्शेन प्रगट किया, तब से पूर्णता के 
लक्ष्य में स्थिरता का पुरुषार्थ बढाते-बढाते जीव के जब केवलज्ञान प्रगट 
होता है, तब वह तेरहवाँ गृणस्थान सयोगी केवलीत्व” प्राप्त करता 
है । चौदहवे गुणस्थानमें शेष चार अधघातिया कर्मो के छूटने का काल 
पाँच हस्व स्व॒रो (अ, इ, उ, ऋ, लू) के बोलने-जितने समय का है । 


हे गपूर्व अवसर प्रवचन 


उससमय आत्मप्रदेशो का कपन नही है तथा किसी भी कम-परमाणु का 
आलज्षव नही है। उक्त पाँच हस्व स्वरो में जितना समय लगे, उतने 
समय में आयु, नाम, गोत्र और वेदनीय कर्मो की स्थिति पूरी होकर 
आत्मा अविनाशी, मुक्त-सिद्धदशा को प्राप्त करता है । 

तेरहवे गुणस्थान मे साक्षात्‌ सर्वेज्ञप्रभु के पृर्णं वीतराग होते हुए 
भी योग का कम्पन होने से एक समयमात्र का कम का आख्रव होता है, 
जिसकी उसीसमय निजजरा हो जाती है | तेरहवे गुणस्थान मे जडदेह के 
रजकण अति-उज्ज्वल स्फटिक जैसे स्वचछ हो जाते है और पृथ्वी से 
पाँच हजार धनुष ऊँचे सहजरूप से उस देह का विचरण होता है । 

यदि तेरहवे गृणस्थानवाले के 'तीथैकर” नामक नामक की 
उत्कृष्ट पुण्य-प्रकृति का योग हो तो इन्द्रों द्वारा समवशरण की 
अलौकिक, आश्चयेकारक रचना होती है | वहाँ गधकुटी, रत्नजडित 
सिहासन, अशोकवृक्ष, मानस्तम्भ आदि अनेक प्रकार की, अति सुन्दर 
रचना होती है। सौ इन्द्र भगवान की भक्ति करते हूँ । भव्य जीवो को 
अति उपकारी निमित्त-स्वरूप उनकी दिव्यध्वनी ३& रूप छूटती है । 
वे देह की स्थिति पूरी होने पर, अयोगी अबन्ध अवस्था पूर्ण कर सिद्ध- 
शिला पर शाश्वत आनन्द में विराजेगे । 

/ स्वंजीव छे सिद्ध-सम, जे समज ते थाय । 

प्रत्येक आत्मा में अनुपम, अतीन्द्रिय, बेहद सुख शक्तिरूप मे 
विद्यमान है। द्र॒व्यस्वभाव ही सुखरूप है, स्वाधीन है। यदि वह 
शक्तिरूप में न हो तो कभी प्रगट भी नही हो सकता । आत्मशक्ति 
पूर्ण है, वह उसीप्रकार के (पूर्ण) श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र द्वारा 
प्रगट हो सकती है, अन्य उपाय से मोक्ष नहीं हो सकता। इससे 
यह निश्चित हुआ कि पुण्य से नहीं, मन के शुभ-परिणाम से नहीं, 
शरीर से नही, किन्तु आत्मा में से ज्ञान प्रगट करके और उसमे 
स्थिरता करने से मोक्षमार्ग और मोक्षदशा प्रगट होती है । 

श्रीमद राजचन्द्रजी इसप्रकार की भावना आतरिक स्थिरता 
पूर्वक करते थे । वह भावना एक भव बाद पूणता प्राप्त करने की थी, 

सका उन्हें पूणं विश्वास था। “अपूर्व अवसर * में श्रीमद्‌ ने साधक 


छ्न्द १७ ११५ 


स्वभाव का यथार्थ वर्णन किया है और क्रमशः उसके श्रेणी-विकास का 
कथन किया है। दर्शनमोह के क्षय होने के बाद साधकदशा में आगे 
बढते हुए क्षपकश्रेणी द्वारा आठवे गुणस्थान से चारित्रमोह कर्म के 
उदय का क्षय होता जाता है। बारहवाँ गुणस्थान क्षीणमोह है । 
चार-घातिया कर्मों के क्षय होने पर सर्वज्ञपद - तेरहवाँ गृणस्थान 
प्रगट होता है। महाभाग्यवान पूर्ण सुखदायक अबन्ध दशा प्रगट हो 
-“ ऐसा स्वकालरूप अपूर्वे अवसर' कब आवे, ऐसी भावना इस 
गाथा में की गई है ॥॥ १७॥ 
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; सोक्ष-पंथ भव-अन्त 
साव कर्म निज फरपना, इससे चेतन रूप | 
जीव वीर्य की स्फ्रणा, ग्रहण करे जड़ धूप ॥ ८२ ॥ 


'#”३ ७७७ । 


विष अमृत समझे नहीं, जीव खाय फल पाय 
यो शुभाशु कर्म का, भोकतापना जनाय ८३ ॥ 


एक रक ओर एक नूप, इत्पयादिक जो भेद । 
कारण बिना न कार्य हो, यही शुभाशुभ वेद | ८४ ॥ 


फल दाता प्रभु ईश की, इसमें नहीं जरूर | 
कर्म स्वभाव से परिणमें, होत भोग से दूर ॥ ८५॥ 


बीते काल अनन्त जो, कर्म शुभाशुभ भाव | 
चही शुभाशुभ छेदते, उपजत सोक्ष स्वभाव ॥९० | 


देहादिक सयोग का, आत्यंतिक ज॑ वियोग 
सिद्ध-मोक्ष शाश्वत पढे, निज अनन्त सुख भोग ॥९१॥ 


कंस भाव अज्ञान हे, सोक्ष भाव निजवास 
अधकार अज्ञान सम, नाशत ज्ञान-प्रकाश ९८॥ 


_ यघययततततफसउबबफअकलकअस्जन+..........0हई.ई.#.ईह.हतहतप. 
जो जो कारण बध के, चही वध के पन्‍्य | 
उन फारण छेदक दशा, मोक्ष-पन्यथ भच-अन्त | ९९ [| 


- श्रीमद् राजचन्द्र : आत्मसिद्धि घास 
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छ्न्द १८ 


एक परमाणु मात्ननी मे न स्पर्शता, 
पुर्ण कलंक रहित अडोल स्वरूप जो; 
शुद्ध निरंजन चेतन्यमूर्ति अनन्यमय, 
अगुरुलघु अमूर्ते सहजपद रूप जो । 
अपुर्वे अवसर एवो क्यारे आवशे ॥॥१८॥ 


हिन्दी पद्यानुवाद 
रहा नहीं परमाणु मात्न का स्पर्श भी, $ 
पूर्ण कलंक विहीन अडोल स्वरूप हो ; 
शुद्ध निरंजन चेतन मूर्ति अनन्यमय; 
अगुरुलघु अमूर्त सहज पद रूप जो । 
अपुर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥। १८॥ 


छन्‍द १८ पर प्रवचन 


अब सिद्धपद प्राप्त होने पर आत्मा की कसी अवस्था होती है, 
व्रह बताते हैँ । 
जैसे आँखों में एक अन्य रजकण भी समाता नही, वेसे ही 
अतीनर्द्रिय ज्ञानधनस्वरूप आत्मा में किसी अन्य परमाणुमात्र का भी 
स्पश अच्छा नहीं लगता । उस स्वरूप को भूलकर आत्मा को 
पुण्यवाला, _राग-दघादि_ चिकनाईवाला, स्पशंवाला या बन्धनवाला 
मानना मिश्यादशन-शल्य है। आत्मा स्वभाव से सिद्ध-भगवान-तुल्य 
है| वह शुद्ध चतन्यमात्र, ज्ञाता-द्रष्टा, पूर्ण शान्ति और आनन्दशक्ति 
रूप है, उसकी पूर्ण मिर्मलदशा प्रगट होने पर एक परमाणुमात्ने की भी 
सयोग-सम्बन्ध नहीं रहता - ऐसा वस्तु का सहज स्वभाव है । ऐसे 
अबन्ध स्वभाव की यथार्थ प्रतीति जिस आत्मा में है, वह एक रणजका 
52 कल अल की बे के... 2बाायढ"-राकाआायालकाकका कमाल व कक #ककरमव॒क्रशक5रमम पाना बला हात्म्य 
मात् का भी वस्ध स्वीकृत नहीं करता, यह सम्यन्दर्शन का भी 
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है। ऐसे निशक अभिप्राय को स्थिर रखने की सामथध्यं चौथे 
“ जणस्थान से प्रारम्भ होती है । 

'मैं सिद्ध-समान शुद्ध, अवन्च हेँ शुभ या अशुभ कमे के किसी 
भी रजकण का सम्बन्ध मेरे से नही है! - इस दृष्टि को सामने रखकर 
पूर्ण होने के लक्ष्य से स्वरूप का उत्साह बढ़ता है और सम्यवत्वसहित 
अप्रतिहतभाव से चारित्र की रमणता में - स्थिर उपयोग में एकाग्रता 
बढने से क्रश परमावगाढ सम्यकत्व भीर यथाख्यात चारित्र 
प्रगट होता हैं, तव निश्चल, पूर्ण पवित्र, वीतरागदशारूप शुद्धस्व भाव 
प्रगट होता हैं । 

आनन्दघन भगवान चेतन्यप्रभु में एक परमाणुमतात्र का भी 
स्पर्ण नही हैं, उसमे उपाधि का अश भी नही है - ऐसा उसका मूल 
स्वरूप हैं, इसलिए उमप्रकार की श्रद्धा, नान और स्थिरता द्वारा 
अपना पद प्रगट होता है । उसको प्रगट करने का अपूर्व अवसर कब 
आवे, उसकी यहाँ न्ञावना की गई हूँ । कि 

धर्मात्मा निश्चयनय से अपने को अवन्ध, शुद्ध मानता है और 
साथ ही उसप्रकार की निशक श्रद्धा स्थिर रखने का पुरुपार्थ 
बढाता रहता है । उसे अशरीरी बनने के लिए मात्र मोक्ष की 
अभिलापा रहती हैं। इसीलिए उसे संसार के किसी पदार्थ यथा 
पुण्यादि की इच्छा नही होती । उपाधि द्वारा अपना स्वरूप पहचानने 
में वर्मात्मा शरम मानता हूँ और अज्ञानी जीव अपने अह' को 
बढाते_हुए उल्टी मान्यता करता है कि 'मै सुन्दर, पुण्यवान, धनी, 
कुटुम्बी, इज्जतदार हैँ "३ 
“7 आत्मा अतीन्द्रिय, निराकुल, शान्त, समतास्वहूप, पर से भिन्न 
है, उसे भूलकर उपाधि में सुख की कल्पना करना और अपनी जाति 
से भिन्न जडकर्म की विकारी अवस्था से आत्मा को पहिचानना 
महाकलक है । पवित्र चेतन्यमूर्ति के ऊपर भी पुण्यभाव अपवितन्न मोटी' 
फुन्सी के समान है । चैतन्य निरोगी तत्त्व है, उसे कर्म की उपाधियुक्त 


जानने का धर्मात्मा को खंद है । वह निरन्तर यही भावना करता है 
कि 'में अशरीरी, मुकतदशावाला कंसे बन जाऊँं।' 
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देहात्मबुद्धिवाले जीव को परवस्तु में सुख-बुद्धि रहती है । वह 
देहादि की ममता और उसकी अनुकूलता के परिपोषण में ही अपना 
जीवन गंवाता है और अपनी समस्त शक्ति का दुरुपयोग करता है । 


धर्मात्मा मूनि जगल में एकाकी, देह की ममता से रहित होकर 
विचरण करते है । उस अवस्था में कभी सिंह उनके शरीर को फाड 
डाले, या किसी तरह शरीर छिल्न-भिन्न हो जाये, या इस शरीर का 
कुछ भी हो जावे, उससे उनके ज्ञान और समाधि में कोई बाघा नही 
है, ऐसा वे मानते है । एंसे अवसर पर जिन्होने आत्मा की अनन्त- 
शवित प्रगट कर पूर्णता प्राप्त की या करेगे, वे धन्य है । ऐसा होने पर 
ही मनुष्यशसर धारण करने की सार्थकता है। इसप्रकार धर्मात्मा 
शरीर की ममता छोडकर मुक्त होने की भावना को बलवती (दुढ) 
करता है । उसे एक क्षण भी ससार में रहने या शरीर को रखने को को रखने की 
रुचि नही है । वह अपने स्वरूप के लक्ष्य से जिनाज्ञा-चिन्तन की रुचि | 
बढाते हुए, अबन्धभाव स्थिर रखते हुये प्रतिक्षण अनन्त कर्मों की | 
निर्जरा करता है और मोक्षमार्ग की साधना करता हैँ । वह मोक्ष की 
ओर अग्रसर होता जाता हैँ, जबकि अज्ञानों जीव बन्धभाव करता 
हुआ ससार की चार गतियो में अमण करने की और बढता है । 


किसी को शका हो कि निगोद, नरक, देवलोक आदि नही है, 
तो उन सबकी एवं परलोक आदि की स्थिति अनेक न्याय, दुष्टान्त, 
युक्ति एवं प्रमाण से सिद्ध होती है । 

आत्मा नित्य है' - इस सिद्धान्त को भूलकर यह जीव अपने को 
शरीरादि की योग्यतावाला, रागद्वेषयुक्त, पुण्यवाला, बन्धवाला मानता 
रहा है, किन्तु उसने अपने को स्वाघीन निर्दोष, ज्ञाता, द्वष्टा, पर से 
भिन्न नही माना, इसलिए वह परवस्तु से प्रेम करता है, पुण्य देहादि 
द्वारा अपने को पहिचानने में हर्ष मानता है । देह, पुण्यादि तो चेतन 
के सिर पर कलकस्वरूप हैं। कलक को शोभास्वरूप मात्रने से उसका 
छटकारा कस ही ? इसलिए सर्वप्रथम तत्त्व समझने का प्रयत्न करना 
जरूरी है । आत्मा त्रिकाल शुद्ध, अबधस्वभाववाला है उसे पर: 


न 


छ्ःः हर 4 | 5 


प्रीमद्‌ जवाटरात का व्यापार यरते थे, फिर भी थे निवृत्ति 
चाहते थे और अपूर्य नाचना करते थे कि उनका णदीरादि से सम्बन्ध 
नहीं है । देहादि के सयोग और विक्रख्व कोई भी उपाधि ऊन्हे 
नही चाहिये थी, पूर्ण भद्दात्मा के अतिरिवत वे अपना कुछ भी नहीं 
समझते थे । पूर्ण सिद्धवद कब प्रगट' - इस उदेध्य स दसप्रकार का 
पुदपार्थ वे निरतर करते रहते थे । उस अपूर्व झचि और पूर्ण पव्िन्न 
होने की तथा क्रेवल मिजरवभाव में अख्॑डरूप से रहने की वावना से 
एसा प्रतीत होता हैं कि वे एक ध_्त्र बाद मोक्षदशा को प्रगट करके 
पूर्ण पवित्र, निराकुल अनन्त आनन्द को प्राप्त करेगे । 
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हि 

लोग सुख चाहते है, किन्तु उसके कारणो को मिलाते नही । वे 
दुख को नही चाहते , किन्तु दुःख के कारणस्वरूप 'मोह' को नही 
छोडते, शरीरादि की ममता छोडना नही चाहते । वे दर्पण में अपना 
रूप (शरीर) देखकर खुश होते है, वे शरीर को ठीक रखने के लिए 
अहभाव करते हुए अनेक तरह की विचित्र कल्पना करते है और 
उपाधि में सुख मानते है, इस अपवित्न शरीर को सर्वस्व मानकर 


गा हो जाते है और आकुलता को सुख कहते है । । 


ज्ञानी ऐसे जीवो को सबोधन करते है कि - 'हे जीव ! तू देह, | 
राग-द्वेष और पुण्य-पापादि से भिन्न है। एक बार से परभाव से | 
भिन्न हो तो मालूम होगा कि तेरे स्वभाव में रचमात्न भी उपाधि 
नही है । एक बार मोहभाव से अलग होकर अपने स्वरूप के सन्मुख 
हो तो तेरा चेतन्य भगवान ही तेरी रक्षा करेगा अर्थात्‌ तू स्वरूप में 
सावधान रह सकेगा ।” - ऐसी वस्तुस्थिति प्रगट कर दिए जाने पर 
भी मोही जीवों को ससार की उपाधि का प्रेम नही छूटता, जबकि 
ज्ञानी धर्मात्मा अपनी असग अवस्था प्रगट करने की भावनों 


करता है :- 

| /एक परमाणुमात्रनों मछे न स्पशेता, 

| | पूर्ण कलकरहित अडोल स्वरूप जो ।” 

४ जो इसप्रकार की भावना करते हुए जाग्रत जीवन व्यतीत करते 
है, वे मनुष्य-भव में रहकर अपनी स्वाधीनदशा प्रगट कर धर्म रूपी 
तत्त्व प्राप्त करते हैँ और करेगे । ससार की रुचि छोडे बिना यह 
परम तत्त्व कैसे समझा जावे ? जिसे पुण्यादि-परवस्तु में सुखबुद्धि है, 
उसे ससार से अरुचि और सच्ची समझ कंसे हो ? स्वरूप की पहिचान 
हुए बिना विपरीत भाव दूर नही होता, इसलिए सर्वश्रथम शरीरादि 
की ममता कम कर सत्तमागम करना आवश्यक हूँ । 

“ >वन्नादिकाल से मोहनिद्रा व भूल में पडा हुआ यह चैतन्य एक 
बार भी जाग्रत होकर ऐसा विचार करे कि “मैं स्व॑ उपाधिरहित हूं; 
कर्म-कलक से भिन्न असग हूँ, राग-द्वेष, पुण्य-पापादि परमाणुमात्र भी 


मेरे स्वभाव में नही है । 





शन्द १८ हरे! 


यह जीव ऐसा बिचार करे कि पराखद पी लद्या छोदरुर अपने 
जयण्ड स्वभाव का पान दर पूर्ण परतिततागंग अपूर्य स्वभाव का 
अनुभव कारदे में बैंसा ही हो जाऊे। इसप्रफार पूर्णेता ध्ाधप्ि एा 
अतीस्टिय परुषारय फरफ्े ऐसे, आइना की शशि प्रारा शश्व की 
र्मिस्ता घरहे ्नर्त लीयो ने पृर्णे, पल बारतिति, धाध्या, सायान 
स्परूप मोक्षदशा को प्राप्त किया हैं बरतेय जोर इससे राम । 


४ शुद्ध मिरजन पंतन्यमूति पनम्पमय ७ निर तन झूथोल मादि 


बिश्ार पा अजन ने होना । घ्नाभाद - दस शब्द मे विए घात 
है, इसका लगे है तन मा शिए्ट | जैसे समय ही "ली एम 
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लारस्स की सीदा के जापबस हारा क्षार्स्म में ही पृर्णछप से भरी 
हुई है; पैसे दी जा एडउ शानायशत का आप्रशग्धन भरना), बा 
9 (<++3७3९०७१%4७++५क-३०३-७०७++-९५०क ३) फरकाक-ववणमकी ०० ऋरन्‍केन नव क+ धवानयाअ-+*क-०+फ किक, 


उस +>नकव्यननक,. पक बाकी ओम हब ०4 


केबलआनरस से बस्पूर से आरगर भरों रबा खाई था अनशन में, धदद्धा मे 


अत आाकलककत २९... फन्‍रीज-कन 





हा. बजक, 3 फनछ 


जाता है| उस रपभाव की शादितें परने मे काई समर्ध नही है | यह 
शंव्तिसग्प मिशभाव स्थवास से ही प्रगद 7]्ला भें उसी ने यमाया 
मही 8 । जिसका शानामम्द-धिलास समिशा प्रगर है था भरपो पदाय 


जितन्याँ हैं। इसमें यह जीव सिए परमात्मा, प्रभद चैनन्यमंति 
बहनाता है । 
के 2 अप 47222 


अमनन्यमय जर्थाव जिस-जेसा ननन्‍्य को नही | सिदात्वा णे 


28082 #/5 
/ एकस्वेबाव को धारण करनेयाने | । प्रत्येक आत्मा शमितरूप से 
मे मात्मा जैसा है । 


अगुस्लघु अमूर्त सहज पदरुप जो - नगृरलध्‌ नामक एक गण 
है, जो छट्रा द्रव्यों में है । आत्मा और जञानगण अनंद वस्त हैं । उस 
ज्ञानगण में भात्मा के अनन्त गृणधर्म सनप्निविष्ट हो जाते है, उसकी 
चेननत्प अवस्या अनादि और अनन्तकालीन है । दस जीवद्वव्य का 
परिणमन उत्डृप्टहप से हीनरूप हा तो वह निगोद में जाता है | वहाँ 
जञानशवित बहुत ढेंक जाती है, तो भी उसके अबने गण का एक अश 
भी जट्रूप नहीं होता और पूर्ण शुद्धस्व माव प्रगट होने पर स्वगण का 
पूर्ण परिणमन होते हुए भी वह अपने एक्ररूप स्वद्रव्य की मर्यादा के 
उल्लंघन कर अन्य द्रव्य में या अन्य आत्मा के प्रदेशों में प्रविष्ठ नही 


किन ननानन नल 
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होता । ऐसा परिणमन “अगुरुलघु/ गृण के कारण से होता है। 
कोई गृण या कोई द्वव्य अन्यरूप न हो, यह भी अगुसलधु गुण 


28 है। 
२ 


जीव वर्ण-गध-स्पर्श रहित अमूर्तस्वरूप है । आत्मा सहजस्वभाव 
में अनन्त आनन्दस्वरूप है, स्वाभाविक सिद्धस्वरूप पूर्ण आत्मपद है, 
जो अविनाशी सहजानन्द गुद्ध स्वरूप है | वह स्थिति शीघ्र प्रगट हो 
- यह भावना इस गाथा में की गई है ॥॥ १८ ॥ ७ छ के 





'#"९' 





६६७०७//१७४१००९८०१./९ ०१८११ 2*१७ ८": 


बह कहिये ज्ञानी दशा 


राग हेध अज्ञान वह, मुख्य कर्म की प्रन्थ | 
जिससे होने निदृत्ति पन, चही मोक्ष का पन्‍थ | १०० ॥ 


आत्मा सत्‌ चंतन्य मय, सर्वाभास रहित | 
जिससे केवल पाइये, मोक्ष-पथ बहु रोत ॥१०१॥ 





होद भुमुक्ष हृदय में, वहीं सर्देव सुजाग ॥ १३८ ॥ 


०7 कक ऊका का कुक पक्का फका चुका का सकता का आया तक 


मोह भाव क्षय हूं भाव क्षय होय जहाँ, अथवा होम प्रशान्त ! 
| वह कहिये ज्ञानी दशा, बारी कटष्टिये श्रान्त ॥ १३९7 





हि. 


का रा का 


* $ सकल जगत उच्दछिष्टवतू, अथवा स्वप्न समान । 

|; धरा अा ३३०५०. #०>०-१-हा* कम ०७ ७००१ ९३०७५ -७००-भमियोहमके 3» जप थ-१७३९०कममकाफ+0-. &.++कााध+- # फाड़ 

; | वहु कहिये जानी दशा, बाझों बाचा ज्ञान ॥ १४०३ 
किशन | ०५-4७ 3 > 3४१ अिकनीय१-य 4; 4९०५4 ७-न५२०कामकाकर #काा+०ा७ ०००3० की. 


<ब।० अकाा3.2,, 


उन शानी के घरण में, हों वंदन अगगित ॥ १४२॥ 


) 

; । देहों हैं फिर भी दशा) यर्ते देहातीता £ 
[ ) सीकर भत...सस्‍ट कशनना ओा 9) अमका+-3 ५३-40 -- +२१4०७#अ०यकमकाकक- 

| 








रनम-न-र««>रननममननान न पननननीन न िनन+पपकीयनभ नमन 5 
॥ 


- श्रीमद राजचन्द्र ः आत्मसिंदि शंख 


| दया, शान्ति, समत्ता, क्षमा, सत्य, त्याग, व राग्प । 
] 
; 
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पु्-प्रयोगादि फारणना पोगयी, 
ऊध्यंगमन सिद्धालय प्राप्त सुत्यित जो 
सावि जनंत्त अमंत समाधि साप्र्मा, 
अनंतदर्शन मान अनन सहित जो ॥ 
अपूर्य अवसर एयो क्यारे आयधे (१९१ 
छि्दी पद्यानुबाद 

पूर्व प्रयोगादियः बारण के योग में, 
ऊर्यंगमन हो मिद्धालय सुनियाग हों; 
सादि-अनन्त, भनग्त समाधि मुधरधा, 
अनन्त दर्शन-नज्ञान अमस्त प्रकाश णो ॥ 

जएूव अदमर ऐसा फाब मेरे आएगा ॥॥8५९॥॥ 


छन्‍द्ध १९ पर प्रवचन 

आत्मा चौदहवे गुणरवान मे छुदबार अपने ऊरप्यंगमस रघभाय के 
क्रारण लोक के अग्रभाग में स्थिर होसा है । आत्मा सूध्म भौर सपृण 
शद्धत्व होने पर भी लोक का द्रव्य /ने से यह एक समय में लोकाग 
तक पहुँचता है । 

या घका उठती है कि जब आत्मा का ऊध्यंगमन-रंबभाव 3, 
तब वह अब तक ऊपर वयो नहीं गया ” इसका समाधान यह 2 कि 
प्रत्येक जीव उच्चता उध्यंगमन चाहता #, ज्रिन्तु अपने अज्ञान के कारण 
देहादि-परवस्तु_में राग-दरप-मोह हारा उपाधिरुप रवध्प-रिवरता 
नहीं करें, तव तक उसका ऊर्ध्यंगमन स्वभाव प्रगट नहीं होता | जो 
मोल-स्वभाव पहले शवितरपर में था, वह जीव के पूर्ण शुद्ध होने पर 


प्रगट होता है और उसीममय 'ऊर्ध्वंगमन-स्वभाव' नामक शपित प्रगट 
होती है । 
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देहादि कमे-बन्धन से छूटने के बाद आत्मा नीचे नही रह 
सकता । आत्मा अरूपी, सूक्ष्म, हल्का है, हल्का पदार्थ ऊपर ही जाता 
है। मिट्टी लगी हुईं तूंबी कुएँ में डालने पर नीचे जाती है, किन्तु 
मिट्टी उतर जाने पर वह तूंबी स्वयमेव ऊपर आ जाती है, उसीप्रकार 
चैतन्य भगवान आत्मा के साथ कर्म-पुद्गलपरमाणुओ का सम्बन्ध था, 
किस्तु उसको जब ज्ञान-ध्यान से हुर कर दिया, तब वह आत्मा पूर्ण 
कलकरहित स्वरूप में - लोक के अग्रभाग में अचल विराजमान 
होता है । 

अनादिकालीन अज्ञानभाव को दूर करने से सम्यग्द्शन प्रगट 
होता है और तभी से पुणं-शुद्धता (मोक्षस्वभाव) की अवस्था प्रगट 
करने के लिये रवरूप मे रहने का, अर्थात्‌ ज्ञान की स्थिरता का 
पुरुषार्थ जीव प्रगट करता है। एंसा गुण-श्रेणीरूप अन्तरग ज्ञान में 
प्रयत्त वह पूुवे-प्रयोग है और उसके द्वारा पूर्ण-शुद्धस्वरूप प्रगट 
हुआ, जिससे सहज ही आत्मा का ऊध्वंगमन हुआ । क्षेत्र की अपेक्षा 
जीव सिद्धालय-क्षेत्र को पाता है - ऐसा कहना व्यवहार है, क्योकि 
वह आकाश-क्षेत्र है। वास्तव में मुक्त जीव स्वक्षेत्रहूप निशचल स्वभाव 
में सादि-अनन्त स्थिर रहते है । जीव एक समय में लोक के अग्रभाग 
में पहुंचकर स्वरूप में स्थिर रहता है । 

शास्त्रो में पूर्व-प्रयोगादि के चार दृष्टान्त कहे गए है - 

१ कुम्हार के चाक की तरह पूव्॑-प्रयोग से आत्मा ऊपर 
जाता है । 

२. ऐरड का वीज सूये के ताप में सूख कर चटकता है, तब 
उसकी मीजी आकाश में ऊँची जाती है, उसीप्रकार कर्मावरण का , 

डिब्बा चैतन्य के - वीतरागता के ताप से जब खुलता है, तब आत्मा 

सहज ही आकाश में ऊँचा जाता है और तब नीचे आने के लिए 
किसी भी कर्म का निम्ित्त नहीं रहता । 

३. अग्निशिखा की तरह अर्थात्‌ जैसे अग्नि की ज्वाला आकाश 
की तरफ ऊँची जाती है, उसीप्रकार आत्मज्ञान-ज्योति ऊपर जाती हैं । 
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४ १८ वी गाथा में वर्णित तूंबी के दृष्टान्त की तरह बात्मा 
कर्मरहित होकर ऊपर जाता हैं। यह ध्यान रखना चाहिए कि 
दृष्टान्त एकदेशीय होते है, वे सव प्रकार से लागू नही होते । 


मसिद्धालय प्राप्त सुश्थित जो' - चैतन्यरूप सिद्दात्मा का स्वक्षेत्र 
असख्यात भ्रदेशी है, अस्पी चैतन्यम॒ति अपने राज्य बन परमार । शिव-सुख में, 
सुझोभित पुरुषाकार में, अपने स्वृरूप-सिद्धक्षत्र में निश्वल वरिरावाधरूप 
से सदा ही स्थिर रहता हूँ, फिर उसवा जन्म-मरण नही होता - यह 
निकाली नियम है। सिद्धक्षेत्र मे अनन्त सिद्ध-जीव है, त्तव भी एक 
आत्मद्रव्य अन्य आत्मद्रव्य में मिलता नही है, किन्तु सभी सिद्ध-आत्मा 
स्वतत्रहूप से स्वसत्ता को स्थिर रखते हुए नित्य रहते हैँ | 
किसप्रकार ? जैसा कि कहा है *- 

सादि अनन्त, अनन्त समाधि सुखमा, 
अनन्तदर्शन ज्ञान अनन्त सहित जी । 

आत्मा में मोक्ष-पर्याय शक्तिरूप थी, उसका उत्पाद हुआ 
अर्थात्‌ माक्षस्वभाव प्रगट हुआ, परमात्म-पद प्रगट हआ, यह आदि! 
हुई। अब यह आत्मा अनन्तकालपर्यन्त शाश्वत सिद्धपद में अपना 
अनन्तसुख भोगेगा अर्थात्‌ न्राकुल स्वभाव का अव्यावाध आनन्द 
लेगा, इससे वह 'अनन्त' है । 

जीव सुख चाहते हैं । वह अनन्तसुख, सद्दर्शन और ज्ञानप्राप्ति 
से मिलता है, इसलिए सर्वप्रथम सम्यग्दर्शन का उपाय करना 
चाहिये । सम्यग्दर्गन होने से समाधि प्रगट होती हैं। “अपने 
शुद्धात्मस्वरूप का यथार्थ अनुभव” और अन्त में 'समाधिमरण' जिसे 
'पण्डितमरण' भी कहते है, जिसमें पूर्णश्ञान और स्वरूप की स्थिरता- 
सहित शरीर छूटता है । पूर्ण-स्वरूप समाधि सादि-अनन्त सुख में सदा 
स्थिर रहने में है । 

आत्मा का स्वभाव अनन्त आनन्द-सुखरूप है । पूर्ण शुद्धस्वरूप | 
की श्रद्धा, ज्ञान और स्थिरता द्वारा मोक्ष-स्वभाव के प्रगट होने पर| 
सहज आनन्द का स्वाद आता है, क्योकि वह सच्चा सुख स्वात्मा से 
उत्पन्न एव अविनाशी है। यहाँ चने का दृष्टात्त देते है । जैसे कच्चा 
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चना स्वाद में कड़वा लगता है और बो देने पर उगता है, किन्तु जब 
उसको सेककर खाया जाय, तब स्वाद में मीठा लगता है और बोने पर 
नही उगता । चने की वह मिठास कढाई से या अग्नि में से प्रगट नही 
हुईं, वह चने मे से ही प्रगट होती है, वैसे ही श्रद्धा और ज्ञान की 
स्थिरता से कमं-बन्धन की चिकनाई दूर कर वीतवरागदशा प्रगट की 
जाय तो अपना अनन्त आनन्द - जो शक्तिरूप में है, प्रगट होकर 
अतीन्द्रिय स्वाद देता है और फिर ससार-बीजरूप जन्म-धारण करना 
नही रहता । ' 

प्रश्न :-- शक्कर खाने पर उसकी मिठास का स्वाद आत्मा को 
कंसा लगता है ? 

उत्तर *- शक्कर खाने से आत्मा तो कही मीठा नही होता । 
आत्मा सदा अरूपी होने से स्पर्श” नाम का मूर्तिक गृण उसमे नहीं है, 
आत्मा मीठेपन का ज्ञान करता है, वहाँ आत्मा में जड का स्वाद 
प्रविष्ट नही होता । शक्कर का स्वाद कोई नही लेता, किन्तु उसके 
स्वाद को ज्ञानी जानता है और अज्ञानी उसमे राग करता है। शक्कर 
जड रूपी है, आत्मा अरूपी है। 'में मीठा स्वादवाला हूँ - यह 
मानकर अज्ञानी राग का अनुभव करता है अर्थात्‌ तत्सम्बन्धी विपरीत 
ज्ञान कर रागरूप हष॑ को भोगता है। राग दु ख है, जबकि आत्मा का 
स्वभाव शान्ति एव आनन्दमय है, किन्तु अपने को भूलकर में पर के 
सम्वन्धरूप उपाधिवाला हूँ, अशान्तिवाला हूँ - ऐसा अज्ञानी जीव 
मानता है तो भी उसका जो आनन्द-शान्तिस्वभाव है, वह दूर नहीं 
होता । जैसे कच्चे चने में स्वाद अप्रगट है, जो कि उसके सेकने पर 
उसमे से ही प्रगट होता है, वैसे ही चने में से आनन्द, शान्ति, असीम 
सुख शक्तिरूप में है, जो यथार्थ विधि से प्रगट होता है । । 

भगवान आत्मा केवल आनन्दमूर्ति है, जो भूलकर उसे त्यून, 
हीन या विकारी मानता है, वह राग-द्वेष का कर्त्ता होता है भौर पर 
से सुख-दु ख की कल्पना कर व्याकुल होता है, हर्प-शोक को भोगता 
है । जीव अपने ज्ञान में केवल अस्थिरता भोगता है, कोई भी आत्मा, 
पर को नही भोगता । स्त्री, घन, इज्जत, देह, राग-द्रेषादि या कोई 

हा] 


है के अंक | अकू, ०क/$-मकमवात ३०4: कक: ५ 
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भी परवस्तु आत्मा में प्रविष्ट नहीं होती। स्वय अतीन्द्रिय और 
शाश्वत होते हुए भी, अज्ञानी अपने को भू ै लकर परवस्तु मे ममता 
द्वारा राग-हंष करता है और हप-शोकरूप अपनी विकारी अवस्था को 
भोगता है। विच्छ जब काटे तो दु ख होता है, तब ज्ञानी यह मानता 
है कि यह देह की ममता का राग है। बिच्छू के जहर का परमाणु 
अरूपी आत्मा में प्रविष्ट नही होता, किन्तु अज्ञानी आत्मा अपने को 
भूलकर देह के स्वामित्व द्वारा 'में दुखी हूं! - ऐसा मानता है ॥ वह 
स्वय अपने को पररूप होना मानता है, किन्तु असल में वह वैसा नही 


हो जाता । यदि वह परभावरूप हो जावे,तो क्षमा, शान्ति, आनन्द वह परभावरूप हो जाबे,तो क्षमा, शान्ति, आनन्द, 
ज्ञान आदि स्वगृणमय नही हो सकता । 


आत्मा ज्ञानत्व से सदा प्रगट है तो भी उसे अन्य मानता या उसमे 
पर का कर्तृत्व या भोव्तृ त्व मानना अज्ञानभाव है। यह अज्ञानमयभाव 
क्षणिक होने से ज्ञानमयभाव द्वारा दूर हो सकता है । इससे सिद्ध होता 
है कि निजशुद्धत्वकूप मोक्ष आत्मा का स्वभाव है, बन्धत, भूल, 
अशुद्धत्व उसका स्वभाव नहीं हैं। अनन्तज्ञान, अनन्तसुख, अनन्तश्रद्धा 
आर बनन्तवीय से आत्मा परिपूर्ण है। जिसका सहज स्वन्नाव शुद्ध” 
ही है, उस स्वभाव की सीमा या अन्त क्या ? यह निज तत्त्व जैसा है, 
बसा पहचाना जाय तो यह आत्मा अन्त में पूर्ण कृतक्ृ॒त्य होकर सहज 
स्वतत्र सुखदशा प्रगट करेगा ही, । पा 

शास्त्र में कहा जाता है कि सब जीवात्मा | सुख चाहते हू, किन्तु 
वे सुख के कारणो का सयोजन नही करते। अनन्तसुख का कारण 
सम्यग्दशन, संम्यग्तान और सम्यकचारित हैं । ससाये जीवो ने उस 
मार्ग को ठीक रूप में कभी सुना नहीं, कभी अपनाया नहीं । अत. वे 
सुख तो चाहते है, किन्तु दू खके कारणों को नहीं छोडते । दू ख 
नाम अशाति' का है। उस अशाति का कारण ज्ञान अथवा 
दर्शनमोह-मिथ्यात्व है, स्वरूप की भूल है। उस विपरीत-मान्यतारूप 
अज्ञान का अभाव सम्यर्दर्शन और सम्यग्ज्ञान से ही होता है । 

सत्य पुरुषाथे द्वारा पुण्य-पाप और राग-द्रेपछप उपाधि से भिन्न 
शञानानन्व स्वरूप की श्रद्धा एव समझ द्वारा स्वरूप स्थिरता क्रमश 


१२८ अपूर्व अवसर प्रवचन 


पूर्णरूप से प्रगट होती है और उससे सादि-अनन्त निराकुलरूप सुखदशा 
प्रग० होती है । निराकुलता का तात्पयं आधि, व्याधि और 
उपाधिरहित शाति से है । 

आधि - मन की चिता मन के जुभाशुभ वित्रल्परूप विकारी 

५ ४ आक' नयाा॥ आउआ> अप चैक थे, सक्‍सत+>तनीयनयय+नयीयनी3ीयननन3ल५+५++++ न न-क»+नन>. 
कार्य, अर्थात्‌ चेतन्य की अस्थिरता । 

व्याधि - शरीर को रोगादि विषयक चिता । 

उपाधि - स्त्री, धन, पुत्र, इज्जत आदि की चिता । 

उपर्युक्त आधि, व्याधि और उपाधिरूप आकुलता से रहित 
सहजानन्दरूप सुखदशा है । उस अनन्त समाधि-सुख में अनन्त सिद्ध 
भगवान सादि-अनन्तकाल तक विराजमान है । 

अनन्त दर्शव ज्ञान अनन्त सहित जो - आत्मा में अनन्तवीयं 
(स्वसामथ्यं-विशेपरूप बल) होने से उसके समस्त गृण अनन्तशान बल) होने से उसके समस्त गण अनन्तशक्ति 
वाले ही हे । जिस आत्मा ने अनन्त आनन्द, दर्शन, ज्ञान, शक्ति को 
भूलकर विपरीत परिणमन किया है; वही आत्मा अनन्त स्वाधीनता 
का भान कर अनन्त दशंन, ज्ञान, वीर्य और आनन्द को अपनी शक्ति 
मे से प्रगट कर सकता है, किन्तु जब तक अपने स्वरूप का भान नही 
है, तब तक वह अपने ही कारण पराधीन है और उसी से वह ढु खी 
है । पराधीन जीव को स्वप्न मे भी सुख नही है। 

ज्ञानी धर्मात्मा एक परमाणु से लेकर इन्द्रपद-चक्रवर्तीपद जैसी 


किसी भी प्रकार की पुण्य की पराधीनता की इच्छा नही करता । उसे 


विश्वास है कि स्वाधीनता का पुरुषार्थ करने से ही मोक्षस्वभाव प्रगट 


होता है । ज्ञानी शुभ-विक्रल्प भी नही चाहता, क्योकि शुभ-पां एणाए शुभ-परिणाम 
भी मोक्ष-प्राप्ति मे बाधक हैं । 

पुण्य-पापरूप राग-देष का अवलम्बन पराधीनता है। ज्ञानी 
कहता है कि ससारी जीव सुख तो चाहते हे, किन्तु जो सुख का मार्ग 
है, उसे भूलकर पराधीनत। का कार्य करते हूँ कार्य करते है, तब उससे स्वाधीनता 
बा फल बस प्रगट होगा ? विकारी रागरूप कारण में से अविकारी 


रब 


वीतराग-कार्य प्रगट नही होता । अत प्रथम सच्ची-समझूर्वेक आत्मा! 


>अनिभनगभरन्‍रनननन-+ 


की रुचि करने की जरूरत है। 
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यहाँ सम्यग्द्गन सहित पूर्ण शुद्ध-ग्वरूप की रुचि और तद्गप- 

पुरुषार्थस्वरूप “अपूर्व अवसर' की प्राप्ति की भावना है। 
अनन्त दर्शन ज्ञान अनन्त सहित जो ॥ 

चेतना आत्मा का गुण है, वह दो प्रकार का है :- 

१ दर्शनचेतना - इसका व्यापार निविकल्प, निराकार और 
सामान्‍य प्रतिभास है । 

२. ज्ञानचेतना - इसका व्यापार सबिकन्प (स्व-पर प्रकाशक ) 
साकार और विशंष प्रतिभास हैं । 

दर्शन का लक्षण सामान्य सत्तामात्र अवलोझन है। उसमें स्व-पर 
का भेंद नही है । अब दर्शनोपयोग की व्याख्या की जाती है - 

एक पदार्थ-सवर्वी ज्ञान का विकल्‍प छुटकर दूमरे पदार्थ की 
तरफ उत्सुकता जैसा झुक्राव हुआ और तब जहाँ तक दूसरे पदार्थ- 
सम्त्रन्धी ज्ञान नहीं हुआ, उस बीच (अल्प समय) में सामान्य 
प्रतिभासरूप दर्धनचेतनामय उपयोग होता है। यह व्याख्या छम्मस्थ 
जीव के दर्शन-उपयोग की है। सिद्ध भगव न और केवलज्ञानी सर्वेज्ञ 
के एक ही समय में ज्ञान और दर्णन उपयोग एकसाथ वर्तते हैँ । उनके 
अनन्त-सामथ्येस्वरूप दर्शन और ज्ञान उपयोग युगपत्‌ है, उसमें विश्व 
के समस्त जीव-अजीव द्वव्यों के सामान्य-विश्वेषरूप सर्वभाव एकसमय- 
सात्र में सहज जाने जाते हैँ । निश्चय से सर्वेज्ञ के अनन्त दर्शन-ज्ञान 
की असीम अनन्त शक्ति (बीयें) है और अनन्त सुख है तथा समस्त 
गुणों को स्थिर रखनेवाला यह अनन्तवीर्थ (वल) नामक गण ही है । 
ऐसे अनन्त गूणोवाली पूर्ण परमात्मदशा प्रगट हो - ऐसा 'अपूर्व अवसर' 
कब आवबे ? इसकी यहाँ भावना की गई है ॥॥१९॥। 
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वचनामृत घीतराग के, परम शान्त रसमूल । 
ओऔषध जो भवरोग की, कायर को प्रतिहूल ॥। 





ज्ञान-ध्यान वेराग्यमय, उत्तम जहाँ विचार । 
जो भावता शुभ भावना, वहु उतरे भच पर ॥ 


- श्रीमद्र राजचन्द्र : वेराग्य भावना, उपसहार 
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छन्द २० 
जे पद श्री सर्वज्ञे दीढें ज्ञानमां, 
कही शकया नहीं पण ते श्री भगवान जो ; 
तेह स्वरूपने अन्य वाणी ते शूुं कहे, 
अनुभवगोचर मात्र रह ते ज्ञान जो । 
अपुर्वे भबसर एवो क्यारे आवशे ॥।२०॥॥ 
हिन्दी पद्मयानुवाद 
जो पद श्री सर्वज्ञ ने जाना ज्ञान में, 
उसे न तीर्थंकर की वाणों कह सकी; 
अनुभवगोचर मात्र ज्ञान है यह भरे, 
उस स्वरूप को किसकी बाणी कह सके । 
अपूर्व अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥२०॥ 
छन्‍द २० पर प्रवचन 
केवली भगवान ने तेरहवे गुणस्थान में जो लोकालोक का सपूर्ण 
स्वरूप जाना है, उसे वे स्वयं भी वाणी द्वारा पुर्णझप से व्यवत नहीं 
कर सकते है, क्योंकि वाणी जड है । अत. जो जितना ज्ञानगम्य है, 
उतना वचन में नही आता | जो स्वरूप सर्वेज्ञ भगवान ने केवलज्ञान 
में युंतया जाना है, उसे वाणी द्वारा तो साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान भी 
पूर्णतया नही कह सकते । सर्वज्ञ भगवान स्व-पर सर्व पदार्थों को 
प्रत्यक्ष जानते हैं, छप्मस्थ ज्ञानी परोक्षज्ञान द्वारा जानते हूँ, कंवबलगान 
के समान प्रत्यक्ष नही जान सकते; फिर भी अपने आत्मा को लथ्य 
में लेकर स्वानभव द्वारा अपने स्वरूप की शान्ति-आनन्द को स्वश्नवेदत- 
प्रत्यक्ष से जानते हैं, / आनन्द का भ्रत्यक्ष अनुभव कर सकते हैं अनुभव कर सकते 
स्वसन्मखतारूप भावश्वतन्ञान-उपयोग की स्थिरता के समय जा 
आनन्द स्वसचेदन-अपेंक्षा प्रत्यक्ष है, वह आशिक प्रत्यक्ष है। (सर्वेधा 
प्रत्यक्ष तो केवलन्नान में ही है) जैसे अबा मनुष्य शवक्र खाता £» 
। उसकी मिठास अनु मवता है, किन्तु उसका आकार नहीं देख सकता, 
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वैसे ही चौथे व आगे के गृणस्थानो में आत्मा के आनन्द का आशिक 
अधिकाधिक अनुभव तो होता है, किन्तु उन गृणस्थानो में आत्मप्रदेश 
प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर नही होते । 

केवलज्ञान अग्रट होने के साथ ही अनन्तदशेन, अनन्तसुख और 
अनन्तवीय प्रगट होते हैं । वे केवली यदि तीर्यकर हो तो उनके आत्मा 
को प्रकाशित करनेवाली 55रूप दिव्यध्वनि सहज ही खिरती है । 
अपनी इच्छा विना भाषा सहज ही खिरती है । अपंनी* इच्छा बिना 
भाषा सहज ही प्रस्फुटित होती है । उसमे वे' भगवान आत्मा का जो 
अडुपी ज्ञानचन-स्वभाकु है, उसे तथा छह द्रव्यो मे सन्निहित जो अनन्त 
धर्म है, उनको अनेकान्त न्याय से समझाते है । 

जड-वाणी द्वारा अल्प सकेतमात्र किया जा सकता हैं और चतुर 
पुरुष उसे समझ-लेता हैँ । अनन्त जड रजकणों से निर्मित वाणी द्वारा 
आत्मा का वर्णन पूर्णझूप से नही हो सकता, किन्तु भव्यजनो के अनन्त 
उपकार की निमित्तरूप अद्भुत वाप्णी का योग तीर्थंकर भगवान के 
होता है । गणघरदेव ने उस वाणी के भाधार पर बारह-अगरूप विशाल 
शारत्रो की रचता की, किक्तु फिर भी अत में यही कहा कि इस 
शास्त्ररचना में स्थल कथन ही है । 

जड-वाणी द्वारा अरूपी अतीन्द्रिय भगवान आत्मा का सपूर्ण 
वर्णन कंसे हो सकता है, फिर भी उसका साकेतिक विवेचन किया 
गया है । अनेक नय, प्रमाण, निक्षेपो द्वारा पदार्थोंका स्थल और 
सूक्ष्म कथन _स्यायपुर्वेक किया गया किया गया हूँ । आत्मा निरपेक्ष तत्त्व तत्त्व है, वह ' 
पर-निमित्त की अपेक्षा से रहित हूँ, फिर भी कथन-भद हारा अनेकात- 
घर्म-सहित उसका कथन किया गया हैं । जड वाणी आत्मा का कितना 
कथन कर सकती हूँ ? किन्तु श्रोता स्वय शब्दादि से भिन्न वाच्यार्थरूप 
आत्मा को संत्समागम और गुरु उपदेश द्वारा समझ सकता है। 

| आत्मतत्व अनुपम होने से किसी जड वस्तु के साथ उपमा 

देकर उसकी तुलना नहीं को जा सकती । जब खानेबाला गाय के ताजे 
छग का स्वाद तो अनुभव कर सकता है, किन्तु उसकी अन्य बस्तुसे 
उपमा देकर तुलना कर उसका सतोषजनक वर्णन नहीं कर सकता 





श्श्र अपूर्व अवसर प्रवचन 


तो फिर अरूपी अतीन्द्रिय आत्मा का वर्गन विकल्प और वाणो द्वारा 
कंसे किया जा सकता हैं | जा सकता हैं ” वौतराग सर्वज्ञ परमात्मा तीयकरईव के 
वाणी का योग था किन्तु वे भी आत्मा का वर्णन पूर्णरूप से नही कर 
सके, उन्होने तो कथचित्‌ सकेत द्वारा ही आत्मा का वर्णन किया हैं। । 
आत्मा के अनभवी वर्तमान ज्ञानी पुरुष अन्य भव्यजीवो को 
वाणी द्वारा सर्वश्रथम जीव गीव _का लक्षण बताते है, फिर बाद में लक्षण 
द्वारा वस्तुतत्त्व समझाते हैं। जैसे कोई पुरुष सकेत कर वबतावे कि 
नीम की शाखा के ऊपर बाँयी वाजू में चन्द्रमा है, तत्पश्चात्‌ उस 
सकेत को समझनेवाला लक्ष्य_पर दृष्टि कढ्के तो चन्द्रमा दिखेगा, 
किन्तु अगूली, वृक्ष आदि निमित्तो पर दृष्टि करे तो चन्द्रमा नही 
दिखेगा । उसीप्रकार भव्य जीव श्रीगरु के पास रहकर संत्समागम 
द्वारा अभ्यास करे और श्रीगरु अतीन्द्रिय आत्मा को अनेक नय-प्रमाण 
आदि द्वारा उसे समझावे और उससे परमाथर्थ को शिष्य समझ जावे 
तो वह सदबोघरूपी चन्द्रोदय का दर्शन करे और प्रुरुषा्े द्वारा पूर्णता 
को प्राप्त करे, किन्तु ज्ञानी के आशय को यदि वह नही समझ तो 
सद्बोधरूपी चन्द्रोदय का दर्शन नही हो सकता । स्वरूप समझते के 


लिये सावधान होकर समस्त विरोधों को दूर कर शिष्य श्रीगरु के 
आशय को समझे, तो उसे सम्यग्दर्शन की प्राप्ति हो और साथ ही 
स्वभाव की पूर्णता प्राप्त कर करने के लिये पुरुषार्थ की स्थिरता हो । 


द्वितीया के चन्द्रमा का दर्शन निम्न तथ्य प्रकाशित करता हैं - 

१- वह पूर्ण चन्द्रमा का आकार बताता है । २- उससमय 
बहु कितना उधडा हुआ है । तथा ३ - कितना उघडना शेष हे । 

इसीप्रकार साधक पूर्णता के लक्ष्य से पुरुषार्थ करता है, वह 
पुण्यादि उपाधियों को देखकर उनमें अटकता नहीं उनमें अटकता नहीं | अपने अखड 
शद्भधात्मा पर ही उसकी दृष्टि है । इससे पूर्ण आत्मा कैसा है, कितना 
विकासरूप-अनावत्त है, कितनों अनावृत्त होना शेष हे, यह सब 
जानते हुए वह ज्ञीघ्न पूर्णता को श्राप्त करता हैं । 

जिन्‍्होने अपने आत्मा की महिमा नही जानी, उसकी रुचि नहीं 
की - में कौन हूँ, में क्या कर सकता हूं और क्या नही कर सकता, 








छन्द २० के 


उन्हे तत्वज्ञान जरा भी नही है । धर्म के नाम पर वे बाह्य में जो कुछ 
करे मिथ्या है, वह आत्महित में साधक नही हैँ । अपनी योग्यता और 
सदगरु के उपदेश बिना हिताहित का विवेक जागृत नही होता । 
भनन्‍्तकाल तक अपने को भूलकर अन्य बहुत-कुछ किया, किन्तु उससे 
ससार-भ्रमण ही हुआ । 

श्री गणधरदेव हजारो सत-मुनियों के नायक, तीर्थकर भगवान 
के प्रधान थे । श्री भगवान की वाणी के आशय को, विशाल रूप में 
धारणकर रखनेवाले वे चार ज्ञान के धारी थे। उन्होने भगवान की 
वाणी का आशय ग्रहण कर जिन-सूत्रों की बारह अगरूप रचना की 
थी। १ श्री सर्वेज्ञ भगवान ने केवलज्ञान द्वारा जेसा आत्मस्वरूप जाना, 
उसका अनन्तवाँ भाग वे वाणी द्वारा कह सके, २ जितना वाणी द्वारा 
पदार्थ का कथन हुआ, उसका अनतवाँ भाग श्री गणधरदेव अपने ज्ञान मे 
ग्रहण कर सके और ३ उससे भी अनतवाँ भाग दूसरो को समझा सके । 

हजारो सन्त-मुनिव रो में अग्रसर ऐसे श्री गणत्रदेव ने जगत के 
हित के लिए जिन बारह अगो की रचना की, उसका मुख्य सार श्री 
समयसारजों' शास्त्र में है, फिर भी कागज, शब्द, वाणी आदि अनन्त 
रजकणो के समूह द्वारा और मन के विक्रल्प द्वारा अतीन्द्रिय आत्मा 
का वर्णन पूर्ण नही हो सकता, किन्तु कथचित्‌ शब्द द्वारा, नय- 
प्रमाणदृष्टि के भद द्वारा, आत्मा को बताया जा सकता है । आत्मत्तत्त्व 
सर्वेथा अवक्तव्य नही है । 


नर _ सब प आपा के ॥ मन, वाणी और इन्द्रियो से भिन्न हूँ, इसलिए - 

तेह स्वरूपने अन्य बाणों ते शु कहे ? 
अनुभवगोचरमात्र रह्म ते ज्ञान जो ।। 

। जिसको सम्यग्दशन द्वारा स्वानुभव हुआ, उसने पूर्ण शुद्धता के 
लक्ष्य से आशिक स्वानुभव-सहित पूर्ण द्रव्य को जान लिया है । में 
शुद्ध हु, मुक्त हे - एसे मन के विकल्पों द्वारा स्वरूपाननद का अनुभव 
नही होता, किन्तु रागरहित ज्ञान की स्व में स्थिरता (एकाग्रता ) द्वारा 


सम्यगज्ञानी अपने आत्मा को परोक्ष और प्रत्यक्ष-प्रमाण से जानता हे 
इससे वह केवल (मात्र) ज्ञानगम्य हैं ॥२०॥। '. ७ 0०७७ 


छ्न्द २१ 
एह परमपद प्राप्तिनुं कयू ध्यान में, 
गजा वगर ने हाल मनोरथरूप जो; 
तो पण निश्चय राजचन्द्र मनने रहो, 
प्रभु आज्ञाए थाशुं ते ज स्वरूप जो 4 
अपुर्वन अवसर एवो क्यारे आवशशे ॥॥२१॥ 
हिन्दी पद्मानुवाद 
यही परमपद प्राप्त कर सकं ध्यान में, 
सनन-चितवन आत्म मनोरथ रूप हो; 
तो यह निश्चय राजचन्द्र मन में धरो, 
प्रभु आज्ञा से पार्ऊ स्वयं स्वरूप को; 
यही सार्ग जीवन को सफल बनाएगा, 
समयसार का सार मुझे मिल जायेंगा। 
अपुर्ब अवसर ऐसा कब मेरे आएगा ॥२१॥ 
छन्‍द्र २१ पर प्रवचन ५ 
अपूर्व अवसर' काव्य पूर्ण करते हुए श्रीमद्‌ राजचन्द्र कहते हूं 
कि मैने पूर्ण शुद्ध आत्मस्वरूप की पूर्ण पवित्र स्थिति को प्राप्त करने 
के लिए स्वानुभव के लक्ष्य से ध्यान किया; किन्तु अभी वह सामथ्य 


से बाहर और मनोरथरूप ही है । 82 मर 77400 7725 रथ द्वारा अपूर्व 
रुचि से पुर्णता की भावना करता हूँ। पूर्णता की प्राप्ति के लिए जता 
पुरुषारथ और स्वरुप स्थिरता होनी चाहिए, वह वर्तमान में बुत 
नही है । है 
यथार्थ निम्नेन्धता के पुरुषपार्थ करनेरूप शक्ति में वर्तमान में 
नि्बंलता दृष्टिगोंचर होती है, किन्तु वर्तमान में भी दर्शनविशुद्धि 
अवश्य हैँ । इससे मिश्चय शुद्धस्वरूप के लक्ष्य से एक भव वाद, जहाँ 
साक्षात्‌ सवेज्ञ प्रभु तीर्थकर विराजमान होगे, वहाँ प्रभु-आाना 


छन्द २१ १३५ 


आत्मा का चारित्र घारण कर नि्न॑न्थ-मार्ग में उत्कृष्ट साधक-स्वभाव 
का विकास कर बीसवी गाथा में वणित परमपद पारऊँगा । वीतराग 
की आज्ञा का बहुमान करते हुए साधक कहता है कि मेरे आत्मा में 
ऐसा नि सदेह निश्चय है कि मुझे अगले जन्म के बाद पुनः शरीर 
धारण नहीं करना है।  ......प््््््7ः 
| प्रभु-आज्ञा' स्वीकार करने का तात्पर्य है कि स्वेज्ञ वीतराग 
भगवान ने जैसा चैतन्य-स्वभाव जाना है और जिस उपाय से परमपद 
प्राप्त किया है, उसी के अनुसार मुझे भी प्रवृत्त होना है। जिनाज्ञा- 
तुसार निम्नंथ मार्य में वीतराग-स्वरूप की आराधना कर परमात्मस्वरूप 
की प्राप्ति करूँगा, उसमें किसी प्रकार की शका नही है - ऐसा दुढ 
विश्वास साधक ने अपने आत्मा में निश्चित किया है । 


जिसकी , अनुभव-दशा में इसप्रकार की निःशक्रता हो, उसका 
एक ही भव वाकी है, यह श्रीमद्‌ ने प्रभु-आज्ञा' का विश्वास करके 
कहा है। प्रभु-आज्ञा' महान सूत्र है, उसमे भगवान सरवज्ञ के ज्ञान में 
गर्भित आज्ञा और उसके साथ अपने आराधक भावो की सधि का 
यथार्थ निर्णय सन्निहित है। जो श्री राजचन्द्रजी ने स्वानुभव-प्रमाण 
प्रमाण द्वारा निर्णय किया है, उसमें 'मोक्षस्वरूप प्रगट करूँगा! - ऐसा 
ध्वनित होता है | ऐसी ध्वनि का “अपूर्व अवसर” कब आवेगा ? यह 
महामगलमय भावना करते हुए श्रीमद्‌ ने अपूर्व अवसर' नामक 
मगल-काव्य पूर्ण किया है ॥२१॥। 0 ७ ७ 
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कक सा आफ 


। अविषम उपयोग को नमस्कार ! ३ 
विषम भाव (विपरीत माव) के निमित्त बलजबरी से प्राप्त २ 

होने पर भी जो ज्ञानी पुरुष अविपम उपयोगरूप परिणमित हुए 5 
| हैं, हो रहे हैं और मविष्यकाल में परिणमित होंगे, उन सभी को । 
हि 





£ बारबार नमस्कार हो। श्रेष्ठ से श्रेष्ठ व्रत, श्रेष्ठ से श्रेष्ठ तप 

९ श्रेष्ठ से श्रेष्ठ नियम, श्रेष्ठ से श्रेष्ठ लब्धि, श्रेष्ठ से श्रेष्ठ 
$ ऐडवर्य आदि जिसमें समाहित होते हैं - ऐसे निरपेक्ष अविषम ) 
९ उपयोग को नमस्कार हो | - यही ध्यान है | 

- आीमसद्‌ राजचन्द्र 
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परमप्रद-प्राप्ति की भावना 


अपूर्व अवसर एवो क्‍्यारे आवशे ? 
क्यारे धइशु बाह्मांतर निग्नंन्थ जो ? 
सर्वे सम्बन्धनूं बधन तीक्ष्ण छेद्दीने, 
विचरशु कब सहत्पुरुषने पथ जो ॥ अपुर्व ० ॥ १॥। 
सर्वे भावथी ओऔदासीन्य वृत्ति करी, 
मात्र देह ते संयमहेतु होय जो, 

अन्य कारण अन्य कशुं कल्पे नहीं, 
देहे पण किचित्‌ मूर्छा नव जोय जो ॥। अपुर्च ० ॥| २॥। 
दर्शनमोह व्यत्तीत थई उपज्यो बोध जे, 
देह भिन्न केवल चेतन्यन्‌ ज्ञान जो; 
तेथी प्रक्षीण चारित्रमोह बिलोकिये, 
वर्ते एवं शुद्ध स्वरूपनु ध्यान जो ॥ अपु्ब ० ॥। ३ ॥ 
आत्मस्थिरता त्रण सक्षिप्त योगनी, 
मुख्यप्ण तो वर्ते देह पर्यत जो; 
घोर परिषह के उपसर्ग भये करो, 
आावी शके नहीं ते स्थिरतानो अत जो ।। अपूर्वे ० ॥ ४ ॥ 
सयमना हेतुथी_ योग प्रवतंना, 
स्वरूप लक्ष जिन आज्ञा आधीन जो; 
ते पणक्षणक्षण घटती जातो स्थितिमा, 
अते थाये निजस्वरूपर्मा लीन जो ॥। अपुर्व ० ॥ ५ ॥। 
पच॒विषयमां राग-हेष विरहितता, 
पत्र प्रमादे न म्ठे मननो क्षोभ जो, 
द्रव्य, क्षेत्र ने काल, भाव प्रतिबधवण, . - 
विचरवु उदयाधीन पण बीतलोभन जो ॥ अपुर्व ० ॥ ६ *! 
क्रोध प्रत्ये तो ब्ते फ्रोध स्वभावता, 
मान प्रत्ये तो दीनपणानु सान जो; 

माया प्रत्यें साक्षी साया भावनोी, 
लोभ प्रत्ये नहीं लोभ समान जो ।। अपुर्व ० ॥॥ ७ ॥ 


परमपद प्राप्ति की भावना 


बहु उपसर्ग-कर्ता प्रत्ये पण क्रोध नहीं, 
घदे चक्ती तथापि न मत्ठ सान जो; 
देह जाय पण साया थाय न रोमसां, 
लोभ नहीं छो प्रबल सिद्धि निदान जो ॥। अपूुर्व ० ॥॥ ८ ॥ 


नग्न भाव मुंडभाव सह अस्नानता, 
अदत धोवन आदि परम प्रसिद्ध जो; 
केश रोम नख के अंग श्ूगार नहीं, 
द्रव्य-भाव सयममय निम्न॑न्थ सिद्ध जो ॥॥ अपुर्व ० ॥ ९ ॥। 


|. 


शत्रु मित्र प्रत्ये वर्ते समदरक्षिता, 
मान अमाने वर्ते तेज स्वभाव जो; 
जीवित के मरणे नहीं न्यूनाधिकता, 
भव मोक्षे पण शुद्ध वर्ते समभाव जो ।। अपुर्वे० ।। १०॥। 


एकाकी विचरतो बढ्ठही स्मशानमा, 
चढछोी पर्वंतमां बाघ सिह संयोग जो; 
अडोल आसन ने सनने नहीं क्षोभता, 
परम मिन्रनों जाणे पाम्या योग जो ॥ अपुर्वें० । ११७ 


घोर तपश्चर्यामा पण भनने ताप नहीं, 
सरस अन्‍्ने नहीं मनने प्रसन्नभाव जो; 
रजकण के ऋद्धि वेसानिक देवनी, 
सद्दे मान्य पुदूगल एक स्वभाव जो (३ अपुर्वे ० ५ १२९॥ 
एस पराजय करीने चारितमोहतो, 
आव्यु त्या ज्या करण अपूर्व भाव जो; 
श्रेणी क्षपकतणी करोीने आरूढता, 
अनन्य चितन अतिशय शुद्ध स्वभाव जो ॥। अपूर्व ० १३॥। 
सोह स्वयंभ्रमण समुद्र तरो करी, 
स्थिति त्या ज्या क्षीणसोह गुणस्थान जो; 
अत समय त्यां पुर्णस्वरूप वोतराग थई, 
प्रगटावु निज केवलज्ञान निधान जो ॥ अपुर्व ० ॥॥ १४॥। 


१३८, अपुर्वे अवसर प्रवचन 


चार कर्म घेचधांतो ते व्यवच्छेद ज्यां,: 

भवनां बाज तणो आत्यंतिक नाश जो; 

सर्व भाव ज्ञाता दृष्टा सह शुद्धता, .' 
'कृतकृत्ये रु वोर्य अनंत प्रकाहझ जो ॥॥ अपूर्व ० ॥8 १५९ ॥ 
बेदनीयादि चार कर्म क्‍्तें जहां, 

जलो सींदरोबत्‌- आकृति मात्र जो; 

ते देहायूघ आधीन जेनी स्थिति छे, 

आयुष पूर्ण मटिये देहिकपात्र जो॥ अपुर्व ० ॥ १६॥ 
मन, वचन, काया ने कर्मेनी वर्गेणा, 

छूटे जहां, सकल पुदुगल संबंध जो; 

एवं अयोगी गुणत्थानक त्यां वर्तंतू, 

महाभाग्य सुखदायक पूर्ण अबंध जो ।। अपूर्व ० ॥ १७॥। 
एक परमाणु सात्रनों मक्े न स्पशेता, 

पूर्ण कलंक रहित अडोल स्वरूप जो; 

शुद्ध निरंजन चेतन्यमूति अनन्यमय, 

अगुरुलघु अमूर्त्त सहजपदरूप जो ॥ अपूर्व ० ॥ १८॥ 
पूर्व प्रयोगादि कारणना योगथी, 

उध्वंगमन सिद्धालय प्राप्त सुस्थित जो; 

सादि अनत अनंत समाधि सुखमां, 

अनंत दर्शन ज्ञान अनंत सहित जो ।। अपुर्व ० ।। १९॥। 
जे पद श्री स्वेज्ञ दीढुं ज्ञानमां, 

कही दाक्या नहीं पण ते श्री भगवान जो; 

तेह स्वरुूपने अन्यवाणी ते शूं कहे ? हि 
अनुभवगोचर मात्र रह, ते ज्ञान जो ॥। अपुर्व ० ।। २०॥। 
एह परमपद प्राप्तिनु क्यूं ध्यान में, 

गजा वगर ने हाल भनोरथ रूप जो; 

तो पण निश्चय राजचन्द्र मनने रहो, | 

प्रभु आाज्ञाएं थाशुं ते ज स्वरूप जो ॥ अपूर्व ० ॥ २१॥॥ 
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